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प्रकाशकोय 

इस पुस्तक का पहला संस्करण आज से लगभग दस वर्ष पूर्व प्रकाशित 
हुआ था; लेकिन निरंतर माँग होने पर भी नया संस्करण जल्दी निकालने 
की सुविधा न हो सकी । इस बीच देश स्वतंत्र हो गया ओर हमें हर्ष 
है कि श्रव् यह पुस्तक वतेमान परिस्थितियों के अनुरूप परिवर्तित एवं 
परिवद्धित रूप में प्रकाशित हो रही है। इसमें दो अ्रध्याय नये जोढ़ दिये 
गये हूँ, साथ ही यत्रतत्र आवश्यक सुधार करके पुस्तक को श्रद्यतन बना 
दिया गया है । 

इस पुस्तक में ब्रिटिश शासन के भारत में स्थापित होने के समय से 
लेकर अन्नतक का इतिद्ास है। पाठक जानते हैं कि स्वाधीनता-प्राप्ति के 
लिए. किया गया हमारा श्रांदोलन केवल राजनेतिक आंदोलन नहीं था, 
बल्कि उत्को प्रष्ठभूमि सांस्कृतिक थी और इसलिए हमारी मान्यता है कि 
हमारे इतिहास के ये पृष्ठ भारत के लिए ही नहीं, ; दुनिया के लिए भी 
चिरकाल तक मार्गद्शक रहेंगे ॥ 

विद्वान लेखक ने इस पुस्तक में जो सामग्री प्रस्तुत की है वह केवल 

क इतिद्यास-लेखक के नाते नहीं दी है | वे स्वयं लगभग तीस साल तक 

भारत के विविध श्रांदोलनों में सक्रिय भाग लेते रहे हैं। 

मराठी की यह बड़ी लोकप्रिय पुस्तक है | गुजराती में भी इसे बहुत 
पसंद किया गया है। हिन्दी में भी इसकी लोकप्रियता सबंबिदित है। बतेमान 
संस्करण के परिवद्धित अ्रध्यायों का मूल पुस्तक से अनुवाद करने एबं 
अंतिम पृष्ठों में आवश्यक सुधार करने में हमें श्री यदुनाथ थत्ते से जो सहयोग 
मिला है, उसके लिए. हम उनके आमारी हैं। 

हमें विश्वास है कि यह परिवद्धित संस्करण और भी चाव से पढ़ा 
जायगा। 

--मंत्री 


जे [० 
लेखक-पोरचय 

आचाये शंकर दत्तात्रेय जावड़ेकर का जन्म कोल्हापुर रियासत के 
मलापुर नामक गाँव में २६ सितम्बर १८६४ को हुआ | उनके पिताजी 
सरकारी कर्मचारी थे। कोल्हापुर और पूना में आचायजी की शिक्षा हुई । 
'तत्वशान? विषय लेकर उन्होंने १६१७ में बी० ए० पास कर लिया | एम० 
ए० का अध्ययन कर ही रहे थे कि गांधीजी के नेतृत्व में अ्रसहयोग-श्रांदोलन 
छिड़ा । तत्कालीन राजनीति से प्रभावित होकर आचायजी ने परीक्षा में न 
बैठने का निश्चय किया । ह 

आचायेजी बचपन में ही राजनीति एवं राष्ट्रीय शिक्षा में रुचि लेने 
लगे, क्योंकि उनके पिता अपने मित्र श्री अर्णा साहब बीजापूरकर से 
सामयिक राजनीति की चर्चा प्रायः करते थे | मध्यप्रदेश के मज़दूर नेता 
आर० एस० रूईकर आचार्यजी के बचपन के साथी हैं | दीनों को साथ- 
साथ ही देशसेंवा की लगन लगी। कालेज छोड़कर वे इस्लामपुर चलें 
गये । वहाँ से तीन मील की दूरी पर उन्होंने हरिजन-विद्यार्थियों के लिए 
भहात्मा बोर्डिंग” नाम से एक छात्रावास चलाया। यहीं पर आचचायजी ने 
'राजनीति-शास्त्र-परिचय! नामक पुस्तक लिखी । इस पुस्तक से उनकी 
विद्वत्ता को पहचानकर तिलक राष्ट्रीय विद्यापीठ में उन्हें श्रध्यापक-पद्‌ संभालने 
का निमंत्रण दिया गया | १६२६ में वे इस नये पद्‌ पर नियुक्त हुए । 

१६२० में गांधीजी भारतीय राजनैतिक मंच पर आए । उन दिनों 
भारत के राष्ट्रीय नेता भरी गोखले, न्याय० रानडें, लो० तिलक एवं भरी 
आगरकर की विभिन्न राजनेतिक विचारधाराएँ देश में प्रचलित थीं । 
विशेषतः महाराष्ट्र में इन विचारप्रणालियों के गशुट-से बने थे । महात्मा 
गांधी ने इन नीतियों का समन्वित रूप देश के सामने रखा | इसपर 
विभिन्न सम्प्रदायनिष्ठ गुट उनसे श्रप्रसन्न हुए और वे गांधीवाद का प्रतिवाद 
करने लगे ! आचार्य॑जी ने ऐसे मौके पर एक वक्ता व पत्रकार के रूप में 
महाराष्ट्र के नवशुवकों को अखिल भारतीय राजनीति के प्रवाह में लाने 


। महत्वपूर्णो काम किया । उन्होंने जहाँ तिलक-गोखले-आगरक्रवादियों- 
के इन हमलों का चुद्धितबल से सफलतापूर्वक सामना किया, वहाँ का्यू- 
निश््म के नये तत्वश्ञान की भी गम्भीर अध्ययन के बाद कड़ी श्रालोचना 
की | १६२० से श्राजतक वे तरातर प्रगतिशील विचारों का प्रतिपादन 
करते आ रहे हैं । 

१६३० तथा १६३२ में वे यरवदा तथा नासिक जेल में रहे | इन्हीं 
दिनों श्राचायंजी ने माक्सेवाद का गहरा अध्ययन व चिंतन किया । जेल से 
छूटने पर उनका अ्रधिक समय स्वराज्य, जनशक्ति; लोकमान्य, लोकशक्ति 
आदि अ्रखवारों के संपादन में बीता । १६२८ में उनके सहयोग से मराठी 
भाषा द्वारा राष्ट्रीय विचार्रा के प्रसार-हेतु 'सुलम राष्ट्रीय ग्रंथमाला? का 
जन्म हुआा । 

१६४२ के आंदोलन में वे फिर गिरफ्तार किये गये | दो वर्ष जेल में 
रहे | आजकल वे महाराष्ट्र के प्रसिद्ध साप्ताहिक साधना? के संपादक हैं। 
अस्वस्थ होने पर भी बुद्धिनिष्ठ मद्दाराष्ट्र का मार्गद्शन करने की जिम्मेदारी 
अआ्राज भी वे संभाल रहे हैं । 

लोकशाही को शुद्धि के लिए जिन साधकों की आश्यकता आचायेजी 
मानते हैं, वे उस वर्ग के स्वयं एक सदस्य हैं। उनकी श्रद्धा है कि सना- 
तन सत्याग्रही धर्म व समाजवादी युगधर्म के समन्वय से बना हुआ नया 
दर्शन ही मारत एवं संसार का कल्याण करेगा । 

आधुनिक भारत! आचायजी की महान्‌ साहित्यिक कृति है। इसमें 
जहाँ ऐतिहासिक बृत्त है, वहाँ ग्राचायनी ने क्रांतिशास्त्र एवं समाजवादी 
तत्वज्ञान का समन्वयात्मक विवेचन भी किया है । यह पुस्तक सर्वप्रथम 
मराठी में १६३८ में छुपी । राजनेतिक इतिहास के निरूपण के अलावा 
इसमें सांस्कृतिक समस्याओं पर मौलिक चर्चा है। इसीसे यह कोरा इति- 
हास न रहकर विचारों के लिए तत्वज्ञान का ग्रंथ बन गया है | आचायजी 
: की यह रचना आज के आंदोलनों को समभने व उचित मार्गदर्शन पाने 
के लिए बड़े काम की है, इसमें संदेह नहीं | --यदुनाथ थत्ते 
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5: 
हिन्दुस्तान क्‍यों ओर केसे जीता गया ९ 


सोलइवीं सदी से यूरोप में मानव-संस्क्ृति एक नई दिशा की ओर - 
जाने लगी। यूरोपीय समाज श्र राज्य में एक नई क्रान्ति होने लगी। 
समाज में अ्रमीर-उमरावों का महत्व कम होने लगा और समाज-व्यवस्था 
तथा राजनीति में व्यापारी-वर्ग को विशेष महत्व मिलने लगा। वहाँ के 
व्यापारी-वर्ग की महत्वाकांज्ा को एक नवीन चेंतना मिली। मानव - 
संसक्ृति के इतिहास में व्यापारी-युग का प्रारम्म प्रायः तबसे हुआ जबसे 
(अ्रर्थात्‌ पन्द्रहवीं सदी के अखीर से ) वरास्कोडिगामा ने अफ्रीका होकर 
हिन्दुस्तान आने का जल-मार्ग खोज निकाला | श्रेट ब्रिटेन थूरोप में एक 
छोय राष्ट्र है; परन्तु फिर भी सोलहवीं और सन्नहवीं सदी में वह इस 
व्यापारी युग की संस्कृति में बहुत आगे बढ़ गया ओर सन्नहवीं सदी के 
अन्त में तो इस द्वीप के राज्य-सूत्र व्यापारी-मध्यम वर्ग के लोगों के हाथों 
में आगये । इससे पहले वहाँ समाज में और राजकाज में अमीर-उमरा 
ओर धर्माधिकारियों को जो श्रग्नस्थान मिलता था, वह बिलकुल जाता 
रहा ओर ब्रिटिश-राष्ट्र एक व्यापारी-राष्ट्र ओर ब्रिटिश-संस्कृति एक व्यापारी- 
संस्कृति चन गई | 

इस नवीन व्यापारी-युग के कारण मानव-संस्क्ृति जहाँ कुछ बातों 
में आगे बढ़ी, वहाँ कुछ अंशों में पीछे भी हटी । आज इस युग का 
अन्त करके मानव-संस्कृृति एक श्र युग में प्रवेश कर रही है ; परन्तु इस 
नवीन युग में प्रवेश करने से पहले यदि व्यापारी-युग में हुई प्रगति को 
ग्रात्मसात्‌ किये बगेंर आगे जाने की कोशिश की गई तो फिर पीछे हटना 
पड़ेगा । अतः यह उचित है कि इस युग की महिमा को ठीक-ठीक 


आधुनिक भारत 


समझ लिया जाय, उसके गुण-दोषों की अच्छी तरह छानबीन कर ली 
जाय, फिर कोई समाज या राष्ट्र अपना कदम आगे बढ़ावे। यूरोप को वहाँ 
के व्यापारी-वर्ग ने स्वराष्ट्रसंघटन ओर परराष्ट्-आक्रमण के सम्बन्ध में 
बहुत-सी नई बातें बताई हैं और दूसरे राष्ट्रों पर आक्रमण करने के बाद 
उसका अधिक-से-अधिक लाभ अपने राष्ट्र के लोगों को कैसे पहुँचाया 
जाय, अपने राष्ट्र की सम्पत्ति, सत्ता और बेभव की अ्रधिक-से-अधिक 
वृद्धि केसे की जाय -- इसका भी ज्ञान इस व्यापारी-वर्ग ने यूगेप को 
पहले-पहल कराया | 

इस व्यापारी-वर्ग के आगे आने के मार्ग में धर्माधिकारी, श्रमीर- 
उमरा और राजा लोग बाघक-स्वरूप थे । इसलिए, उन्होंने पहले तो 
धर्म-संस्थाओं के खिलाफ बगावत खड़ो की, अमीर-उमरा का जोर हटने 
में राजाओं की सहायता की और अन्त को राजा के खिलाफ़ भी बग्रावत 
का भए्डा उठाया ओर सारे शासन-सूत्र अपने हाथ में ले लिये। यह 
धामिक, सामाजिक तथा राजनैतिक परिवतेन अथवा क्रान्ति पहले इँग्लैस्ड 
में हुई ओर फिर फ्रान्स, इटली, जर्मनी आदि दूसरे देशों में क्रम से 
उसका प्रवेश हुआ । इस क्रान्ति-कार्य में जो देश जितने पीछे रह गये, 
वे संसार की राजनीति में भी उसी हिसात्र से पिछड़े रह गये और जिन 
देशों ने इस नये युग का महत्व ब्रिल्षकुल ही नहीं समझा और न उसका 
स्वरूप ही जिनके ध्यान में आ सका, वे, जिन देशों ने इस युग की महिमा 
को ठीक-ठीक आत्मसात्‌ कर लिया था, उनके सम्पर्क में आते ही, हार 
गये। संसार के व्यवहारों में पीछे रहने का यह अनिवाये फल है। परल्तु- 
जो लोग मानव-संस्क्ृति की एके अवस्था में पीछे रह गये, वे उसकी दूसरी 
अवस्था में संसार में बहुत आगे भी बढ़ सकते हैं । हाँ, उसके लिए यह 
जरूरी है कि अपने और दुनिया के अनुभवों से सबक लेकर आगे कदम 
बढ़ाने का ओर अपनी बुद्धि से नई खोज और आविष्कार करके विश्व- 
संस्कृति में वृद्धि करने का सामथ्य ओर पराक्रम उनमें हो । 

' जज्न यूरोप के व्यापारी-समाज की महत्वाकांक्षा पूरे ज़ोर में 
थी ओर वह अमेरिका से हिन्दुस्तान और चीन तक सारी दुनिया में 


हिन्दुस्तान क्यों श्रोर केसे जीता गया ? 


व्यापार के बहाने घूम - घाम रद्द था, उस समय हिन्दुस्तान की क्या: दशा- 
थी ? उस समय जब कि यूरोप के व्यापारियों से उसका सम्न्ध हुआ, 
अमेरिका, अफ्रीका ओर श्रास्ट्रेलिया के लोगों की तरह हिन्दुस्तानी 
जंगली नहीं थे । तब तो हिन्दुस्तान में हिन्दुओं श्रोर मुसलमानों के प्रत्र॒ल 
राज्य और साम्राज्य थे। धनोत्यादन ओर युद्ध-कला में तत्कालीन यूरोपीय 
राजाओं से पीछे नहीं थे। अकचर या ओरंगजेञ्न के साम्राज्यों के 
मुकातले में एलिजावेथ श्रथवा एन का राज्यविस्तार और बेभव बिल्कुल 
नाचीज़ था। एलिजावेथ के राज्यकाल से लेकर एन के शासनकाल में 
ब्रिटिश व्यापारी पश्चिम में अमेरिका से लेकर पूव में हिन्दुस्तान ओर 
चीन में फेल गये थे । भिन्न-भिन्न देशों में उन्होंने अपने छोटे - छोटे 
उपनिवेश ओर व्यापार-कोठियाँ कायम कर ली थीं। इन कोठियों की 
हिफ़ाजत के लिए वे कुछ शख्रास्र और सनिक अपने पास रखते थे और 
जिस समुद्र पर किसी राजा की सत्ता नहीं थी, उसपर भो वे अपना प्रभृुत्त 
आर धाक जमाने लगे थे | इसी जमाने में इन व्यापारी लोगों ने अपने 
देश के शासनसूत्र अ्रमीर -उमरा ओर राजाशओ्रों के हाथ से छीन लिये 
ओर समाज -संघटन, राज्य - व्यवस्था, व्यापारिक - संघटन, युद्ध - शास्त्र, 
सामाजिक- शाक्न और भौतिक - विद्या में कितने ही नये - नये शोध किये | 
इस कारण उनके मन में यह अभिमान भी उत्पन्न होगया था कि हम 
हिन्दुस्तान ओर एशिया के हिन्दू, मुसलमान ओर बौद्धों की श्रपेन्ञा अधिक 
सुसंसक्षत ओर सभ्य हैं । 

जनत्र हम यद्द कहते है कि ब्रिटिश -राष्ट्र व्यापारी -राष्ट्र है और ब्रिटिश- 
संस्कृति व्यापारी - संस्कृति है तो इसका कया अथ हो सकता है ? ब्रिटेन 
के सभी लोग व्यापारी हैं अ्रथवा दूसरे राष्ट्रों में कोई व्यापारी ही नहीं हैं, 
ऐसा इसका अर्थ नहीं हो सकता । बल्कि यह है कि ब्रिटेन में व्यापारी 
लोगों की प्रधानता है और वहाँ की संस्कृति पर उस वर्ग की गहरी छाप 
पड़ी है । परन्तु इतने से ही इस वाक्य का असली अर व्यक्त नहीं होता । 
ब्रिटेन के व्यापारियों को आखिर यह प्रधानता केसे मिली ? जब इसका 
विचार करते हैं तो यह दिखाई देता है कि वहाँ के व्यापारी - बगे ने अपने 
शष्ट की शांसन - सत्ता अपने हाथों में ली ओर घर्माधिकारियों तथा अमीर - 


आधुनिक भारत 


उमराश्रों के वर्ग की प्रधानता मिथ दी अर्थात्‌ ये व्यापारी लोग राजकाजी 
ओर लड़वेये थे | हमारे देश के व्यापारी - वगे की तरह महज्ञ व्यापार करके 
पेट भरनेवाले निरुपद्रवी जीव नहीं थे । राजा ओर अ्रमीर - उमर श्रर्थात्‌ 
लॉडे स तो हमारी रक्षा करके देश में शांति स्थापित करें और हम सिफे 
व्यापार करके पेट भरते रहें, यह वृत्ति उन्होंने छोड़ दी थी। उन्होंने 
इस सिद्धान्त को गलत ठहदरा दिया कि शासन करना महज उमरावों का 
ही काम है। जब उन्होंने देखा कि अमीर - उमरा देश में शान्ति-स्थापन 
नहीं कर सकते और आपस में लड़भिड़ कर उल्टी श्रशांति पैदा करते हैं 
ओर व्यापार-धंधों की स्थिरता नष्ट करते हैं, तो उन्होंने शासन - कार्य 
अपने ही हाथों मं ले लिया। इतना द्वी नहीं, बल्कि राज्यबिस्तार का 
अम्मा भी खुद ले लिया । पहले यह होता था कि अमीर - उमरा जाकर 
किसी देश पर कब्जा करते थे, राज्य - विस्तार करते थे, पीछे व्यापारी लोग 
जाकर झपना व्यपार जमाते थे। अत्र इस क्रम को बदलकर उन्होंने नया 
मांग निकाला कि व्यापारी पहले दूसरे देशों में जाकर व्यापार का अड्डा 
जमाये और पीछे अपने राष्ट्र का कण्डा वहाँ गाड़ द | पहले राज्यविस्तार 
ओऔर फिर व्यापार-विस्तार के बजाय पहले व्यापार -विस्तार ओर फिर 
राज्य - विस्तार -- यह विचार -खज्जुला उन्होंने रूढ्हि की । मतलब यह कि 
जो अ्ँग्रेन इधर आये, वे महज व्यापार करनेवाले नहीं थे, बल्कि लड़वेये 
ओर दूसरे देशों पर कब्जा करके शज्य-विस्तार करनेवाले व्यापारी थे । 
समुद्री डाकुओं से शोर लूटमार से अपनी रक्चा करने के लिए वे शस््रास्त्र 
ओर युद्ध - सामग्री अपने पास रखते थे | दूसरे देशों में जहाँ - जहाँ अपनी 
व्यापार - कोठियाँ उन्होंने कायम की थीं, वहाँ - वहाँ अपने उपनिवेश शोर 
छावनियाँ उन्होंने बना ली थीं। जो राजा व सरदार उनके व्यापार को 
संरक्षण न दे सकें, उनको पद्च्युत करके राज्यक्रान्ति केसे को जाय, यह 
विद्या वे जानते थे ओर यदि उन्हें कमजोर समकभकर कोई क़चलने की 
कोशिश करे, तो उनके देश की राजसत्ता का बल उनकी सहायता के 
लिए झा सकता था | उनके अपने देश में जिन लोगों के द्वाथ में राजसत्ता 
थी, वे परदेशां की अपनी व्यापार - कोठियों की रक्ता करना अपना कत्तेव्य 
समभते थे, क्‍योंकि वे व्यापारी - वर्ग के ही प्रतिनिधि थे। ब्रिटिश लोग 


अर कट ० अल 
हिन्दुन्तान क्‍यों और केसे जीता गया ? 


ब्यापारी हैं, अथवा उनकी संस्कृति व्यापारिक है इस वाक्य का , श्रथ 
तना गद्दरा है | जे 
गजशास्त्र को हष्टि से विचार करें तो सन्नहवीं सदी में जो मराठा- 
संस्कृति उदय हुई शोर अठारहवबीं सदी के मध्य तक जिसने सारे हिन्हु- 
स्तानका सवभोमतच्व प्राप्त करने म॑ काफी सफलता पाईं वह ब्रिथिश -संस्कृति 
से राष्ट्रीयीवा श्रौर प्रजातंत्र इन दो बातों में पिछुड़ी हुईं दिखाई देती 
है । जिस समय मराठे लोग शिवाजी के नेतृत्व में हिन्दू-राज्य की स्थापना 
कर रहे थे, उसी समय ब्रिटिश लोग क्रॉमवेल के नेतृत्व में अपने ही धर्म 
श्रौर देश के राजा की पदच्युत करके प्रजातंत्र को स्थापना का प्रयत्न कर 
रहे थे | फिर सम्माजी के वध के बाद (१६८९६ ई०) जन्र मराठे विधर्मियों 
की सत्ता ओर आक्रमण को निवारण करके स्वराज्य और स्वधर्म के संरक्षण 
में लगे हुए थे श्रौर उसके लिए उन्होंने असीम स्वार्थत्याग करके सफलता 
प्राप्त की, उसी समय ब्रिटिश लोगों ने अपने देश के ज्ञालिम राजा, दूसरे 
जेम्स, को गद्दी से उत्तारकर उस संग्राम में सफलता प्राप्त की जो क्रॉम- 
वेल के समय से अनियंत्रित राजसत्ता और प्रातिनिधिक लोकसत्ता में हो 
रद्द था, ओर इस प्रकार अपने देश में लोक-नियंत्रित ( अर्थात्‌ प्रजा- 
सत्तात्मक ) राज की स्थापना की | इस बात को ध्यान में रकक्‍्खा जाय तो 
जिस समय मराठे सिर्फ परधर्मियों ओर परकीयों के राज्यों को नष्ट करके 
स्वध्रमीय राजा के राज्य -स्थापन करने के विचार ओर प्रयत्न में लगे थे, 
उसी समय ब्रिटिश लोग इस सिद्धान्त की प्रस्थापना में लगे हुए थे कि 
राजा चाहे स्वकीय दो चाददे स्वधर्मी हो, यदि वह जालिम है तो उसे 
हटकर दूसरे राजा को गद्दी पर त्रिठाना ओर लोकमतानुसार शासनकाय 
चलाना उनका कत्तत्य है | इस तत्त्व कीप्र स्थापना ब्रिटेन के व्यापारी - बर्गे 
के नेताओं ने व्यापारी ओर किसान वग का नेतृत्व करके उनके धन - जन- 
बल पर की | इस कारण वह राष्ट्र राजकीय -संस्क्ृति की दृष्टि से दूसरे सब 
राष्ट्रों के आगे निकल गया | इधर मराठों ने अपनी स्वतंत्रता क्रायम रहने 
तक यह-सबक नहीं सीखा, फलतः ब्रिटिश लोगों की गुलामी स्वीकार 
करके दूसरे भारतीग्रों के साथ-साथ उन्हें भी प्रजातन्त्र का सिद्धान्त 
सीखना पड़ा | 


१२ आधुनिक भारत 


अँग्रेजों ने यहाँ के ध्यापारियों को अपनी स्ी> में लेकर राजक्रान्ति तो 
गी, परन्तु राजसत्ता अपने ही हाथों में रक्खी | अँग्रेजों को राज्य - विस्तार 
गुप्त नामक जेन व्यापारी को बहुत सहायता मिली। यह घराना धमनिष्ठ: 
था और उसने हिन्दुस्तान में बड़े सुन्दर मन्दिर बनवाये हैं | इस घराने की 
यह तजवीज थी क्रि प्रत्येक लड़ाई के समय या उससे पहले हिन्दुस्तान के 
राजाश्रों की जानकारी और रुपये -पेसे की सहायता अँग्रेजों को दे तथा उनके 
शांतिपूरा शासन का जाल सारे हिंदुस्तान में फेला दिया जाय | क्लाइव से 
लाड केनिंग के शासनकाल तक यह ब्त उन्होंने बराबर निभाया, जिसके . 
लिए उन्हें ब्रियिश अधिकारियों की ओर से सिफारिशी पत्र मिल्ते। सारा 
हिन्दुस्तान जीतकर जब ब्रिटिश राजनीतिश अफगानिस्तान और ईरान में 
अपने पाँव फेला रहे थे, तब सर अलेक्जेंडर बन्स ने सन्‌ १८३७ में इस 
खानदान का वर्णन इस प्रकार किया है-- 
स्वरूपचन्द गुप्त शालिवर्मा कक्‍्छुबाशा के वंशज काबुल - कन्द्ह्ार, 
समरकन्द, हिरात और अन्य स्थानों के कई एशियाई लोगों की अनेक 
गतिविधियों पर सतर्क होकर नज्ञर रखते हैं ओर ब्रिटिश अधिकारियों के. 
लाभ के लिए अपनी जानकारी भेजते रहते हैं| तमाम युद्ध, संधि ओर 
सेनिक बातों की व्यवस्था उनकी जानकारी पर ही अवलंबित रहती है, 
इसलिए, सरकार उनकी बहुत ऋणी है !? इस प्रकार ये त्रिब्शि पक्त के 
बड़े विश्वसनीय ओर राजनिष्ठ लोग थे। इनकी जानकारों सही और 
विश्वसनीय होती थी । इसी तरह लॉड एलिनबरा ने, १८४४ इईस्वी में 
अंग्रेजों को जो मदद इनकी दुकान या पेढ़ी की ओर से मिली, उसकी 
बहुत प्रशंसा को है। वह लिखता है कि आप मेरे ही नहीं, जिस सरकार 
क मैं प्रतिनिधि हूँ उसके भी सच्चे मित्र हैं । उस सरकार के कल्याण के 
लिए, ओर पूर्वीय देशों में उसका राज्य कायम करने में जो सेवा आपकी 
तरफ से हुई है उसे हम कमी नहीं भूल सकते । मराठा और जाट 
युद्धों में, तथा मरे शासनकाल के दूसरे युद्धों में, अंग्रेज अधिकारियों को 
जिस सन्नसे बड़ी अ्रर्थात्‌ आर्थिक सहायता की जरूरत थी वह आपने 
. बहुत उदारता के साथ की है | बंगाल के जगत्‌ सेठ अमीचन्द भी 
गुस्तघराने के आत्मीय थे जिन्होंने लाडे क्लाइव ओर सरकार को तंरफ 
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सहायता की थी | लाड क्लाइव सन्‌ १७६७५ में लिखे अपने एक प्रमाणु- 
'पत्र में लिखते हैं-- 

आप लोगों ने लगभग ५० लाख रुपये इकट्ा करके जगह- 
जगह मकान बनवाकर पूर्वी देशों की खबर भेजने के लिए डाक बांधने 
'का जो निश्चय किया है, उसे सुनकर मुझे बड़ी खुशी हुई है । आपने खुद्‌ 
अपना रुपया लगाकर लोगों को जो हमारे छुत्र के नीचे लाने की आयो- 
जना की है, उसे सुनकर भी मुझे बड़ा आनन्द हुआ है । खासकर 
अरकाट में आपने और आपके लोगों ने जो सहायता की है, उसे में कभी 
"नहीं भूल सकता |? 

ग्वालियर का किला फतह करने में इस घराने ने जो सहायता दो, 
उसके सम्बन्ध में इस क्लिलि का विजेता अपने १७८२ ईसवी के पत्र में 
"लिखता है--'ग्वालियर के जेसे अ्रगम्य और अभेद्य किले को सर करने 
में अगर महाराजाधिराज सवाई सिकन्दर स्वरूपचन्द गुप्त को हार्दिक 
सहायता न होती तो किसी भी दशा में वह किला जीता नहीं जा 
-सकता था । किले में जाने के गुप्त मागे की जानकारों बड़े परिश्रम से 
प्रात्त करके उन्होंने हमें दी, जिससे हम आसानी से किला ले सके ।! 

खिड़की की लड़ाई (१८१७) में पूना - विजय कराने में इस खानदान 
ने ज्ञो काम किया, उसके बारे में जेनिन्‍्स लिखता है--आपने एक अत्यंत 
महत्वपूर्ण, गुप्त ख़बर ऐसे ऐन मौके पर दी कि उसके बिना हमें विजय 
'पाने में बहुत समय ओर परिश्रम लगता ।? गुप्त घराने छे व्यापारियों ने 
ब्रिटिश व्यापारी राज्यकर्ताओं को हिन्दुस्तान जीतने में जो सहायता को, 
-वह जिस तरह ब्रिटिश राज्यकर्ता नहीं भूलेंगे, उसी तरह हिन्दुस्तान के 
लोग भी उसे नहीं भूल सकते । 

लाडे क्लाइव ने जत्र बंगाल फतह किया तो हिन्दू व्यापारियों और 
राजाओं अर्थात्‌ जमीदारों ने ब्रिटिश राज्य की स्थापना में सहायता 
की | अंग्रेज लेखक एस. सी. हिल ने अपनी पुस्तक “१७५६--५७ ई० 
का बंगाल? की प्रस्तावना में लिखा है-- “इस देश के व्यापार और 
उद्योग - धन्धे प्रायः पूरी तरह हिन्दू लोगों के ही हाथ में थे,. इसलिए 
व्यापार के लिए आकर बसनेवाले यूरोपीय व्यापारियों का स्वभावतः 
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ही उनसे निकट सम्बन्ध बंधा ओर हम भौतिक स्वार्थ के आधार पर हिन्दू 
ओर यूरोपीय व्यापारियों का एक प्रकार का गुप्त गुद्द ही इस समय बन 
गया था |? १७प५ ई० में स्कॉट नामक एक यूरोपियन ने बंगाल के बारे 
में एक पत्र लिखकरबंगाल की स्थिति का वर्णन किया है | उसका यह मत 
था कि यहाँ के व्यापारी व हिन्दुराजा राजक्रांति के काम में यूरोपियनों की 
सहायता करेंगे। श्री चाल्से एफ. नोबुल ने २० सितम्बर, १७५६ ई० 
को ईस्ट इण्डिया कम्पनी की सिलेक्ट कें मिटी को एक पत्र में लिखा था कि 
कर्नल स्कॉट ने बंगाल की परिस्थिति का जो निरीक्षण किया, उससे ऐसा' 
मालूम होता है कि हिन्दू राजा और प्रजा मुसलमानी शासकों से बहुत 
नाराज है और उनकी जालिमाना हुकूमत के तौक को उठा लेने का मौका 
हूं ढ़ती है | पी, ई. रॉनट्स अपनी 'व्रिटिश हिंदुस्तान का इतिहास? नामक : 
पुस्तक में लिखता है कि “१७५६-५७ में बंगाल में जो राजक्रांति हुई 
वह मुख्यतः अथवा पूर्णतः यूरोपियन व्यापारी छावनी के द्वारा हिन्दुस्तानी 
प्रान्त को जीत लेने के जेसी नहीं थी, वल्कि स्वदेशी ( हिन्दू ) व्यापारी 
ओर साहूकार वर्ग तथा ब्रिटिशों के संयुक्त प्रयत्न द्वारा विदेशी ( मुसल- 
मान) राज्य को उखाड़ फेंकने - जैसा स्वरूप उसका था। यद्रपि व्यापार के लिए 
शआवश्यक शांति की दृष्टि से स्वदेशी और ब्रिटिश व्यापारी दोनों का इसमें 
समान हित था, फिर भी प्रत्यक्ष उथल - पुथल में अँग्रेज ही अग्रसर हुए और' 
राजसत्ता भी अकेले वे ही हड़प बैठे !| वही लेखक आगे लिखता है-- 
अलीवदीखाँ की मृत्यु के पहले भी यूछ्म निरीक्षकों को यह साफ दिखाई 
देता था कि यह झगड़ा अधिक टल नहीं सकता | नवाब अन्यायी था; . 
यह कहने की अपेक्ता वह सख्त था, यह कहना अधिक उचित होगा )? 
अंग्रेज अपने व्यापार पर लगे अनेक असहझ्य बन्धनों से अत्यन्त असंतुष्ट 
थे। आम १७५२ ई० में ही क्लाइव को लिखता है--“इस बुडढे कुत्ते को 
जरा अच्छी तरह दाग दिया जाय तो अच्छा | यदि कम्पनी ने ऐसा नहीं 
किया तो बगाल में उसके लिए व्यापार करना असंभव- हो जायगा |? जब-* 
तक अलोवदीखाँ जीवित था, तब्रतक यह असन्‍्तोष भीतर -ही - सीतर 
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परच रहा था । उसकी मृत्यु के बाद दुराग्रही, दुबेल ओर दुब्यंसनी युवक 
जन्न गद्दी पर बैठा तो वह यूरोपियन व्यापारियों और हिन्दू नागरिकों पर 
जुल्म करने लगा श्र सेठ - साहकार घराने का अपमान करने लगा, तत्न 
इस घटना को श्रधिक गति मिली श्रौर उसी से भावी उत्पात शुरू हुआ | 
सिराजद्दौला ने अंग्रेजों को अपने राज से निकाल देने का निश्चय किया 
ओर डच अथवा फ्रेंच लोगों की श्रपेज्ञा श्ँग्रेजों की तरफ अधिक ध्यान 
देने का इरादा किया | यह भी उसकी दृष्टि से ठीक ही था। उनकी छावनी 
ही सबसे बड़ी ओर सब्रसे संपन्न थी, उनका व्यापार सचसे बढ़ा - चढ़ा 
था ओर हिन्दू व्यापारी - वर्ग से उन्हींका अधिक निकट सम्बन्ध होगया 
था। अँग्रेजों को एक बार निकाल भगाने के वाद यरोपियनों को खबर 
लेने के लिए. उसे अवसर मिल सकता था | 
१८२३ ई० में राजा राममोहन राय प्रभ्ति बंगाली नेताओ ने मुद्रण- 
स्वातंत््य के सम्बन्ध में इग्लेणड के राजा के पास एक निवेदनपत्र भेजा था 
जिससे प्रकट होता है कि बंगाल के हिन्दू खासकर सुशिक्षित हिन्दू नेताश्रों 
की अंग्रे जी-राज के प्रति क्‍या मावनाएँ थी -- 
हिन्दुस्तान के अधिकांश हिस्से पर सदियों तक मुसलमानों का 
प्रभुत्व रहा था, जिसमें यहाँ के मूल निवासियों के नागरिक और धार्मिक 
अधिकारों पर पदात्रात होता रहता था । परन्तु बंगाली लोगों में शारीरिक 
पराक्रम की और कष्ट - सहन के साथ पुरुषार्थ करने की कमी होने के कारण 
उनका घन - माल बारबार लूटा जाता था| उनके घम्म का अपमान होता 
था ओर मनमाने ढंग से उनका खून बहाया जाता था। फिर भी वे 
अखीर तक मुसलमान राजसत्ता के प्रति वफ़ादार रहे ] अन्त को परमात्मा 
की अपार दया से अंग्र ज राष्ट्र को इन अत्याचारों शासकों के चंगुल से 
चंगाल को मुक्त कराने की और उन्हें अपनी छुत्रछाया में लाने की 
प्रेरणा मिली । 
इससे यह जाना जाता है कि अंग्रेजों ने जत्र बंगाल में अपनो सत्ता 
.. क कसोॉडगफ ० पपता॥, 088० 782--88 
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स्थापित की तो व्यापारी-वर्ग द्वारा मिली सहायता के साथ इस धम्म- 
विरोधी मावना का भी लाभ उन्हें मिला | हिंदू व्यापारी और सेठ - साहू- 
कारों ने अंग्र जों को जो मदद दी, उसमें उनका भाव न केवल इतना ही 
था कि मुसलमान शासक व्यापार में: सहायता नहीं करते और नवात्र 
ओर ज्मींदार बार-बार लड़ाइयाँ लड़कर लूटपाट मचाते थे, बल्कि 
यह भी शायद रहा हो तो आश्चर्य नहीं कि वे विदेशी ओर विधर्मी 
हैं। परन्‍्ठु यह कहना कि मुसलमानों के जमाने में हमेशा ही यह अन्धा- 
धी, लड़ाइयाँ और अशान्ति रहती थी, ठीक नहीं है | यदि सारे 
हिन्दुस्तान में इस तरह हमेशा अन्धा-धुन्धी रही होती, तो केसे वहाँ इतने 
चड़े सेठ -साहूकार और उनकी पेढ़ियाँ ((77775) बनी और फूली- फली होतीं 
ओर केसे इतना धन और प्रतिष्ठा कायम रही होती ? जगत्सेठ अमीचन्द 
श्रथवा गुप्त जैसे सेठ-साहूकार और व्यापारी-वंश कैसे बढ़े, राजद्रबर में उनकी 
प्रतिष्ठा बढ़ी और राजा-नवाबों को भी उनसे आर्थिक सहायता लेना जरूरी 
मालूम होने लगा १ इसका अर्थ ही यह है कि इस देश में बड़े-बड़े राज्य 
ओर साम्राज्य ये; लोगों का घन - माल ओर घरबार सुरक्षित था। परन्तु जब 
मुगल साम्राज्य का पतन हुआ ओर दक्षिण से मराठे, पश्चिम से सिक्ख 
ओर वायव्य कोण से ईरान, अफगानिस्तान के राजाओं ने हमले शुरू किये 
तब हिन्दुस्तान म॑ कुछ समय अन्धाधुन्धी अधिक बढ़ गई | इस अन्धा- 
धी की आग में अंग्र जी ओर फ्रांसीसी जेसे लड़बेये, राजकाजी ओर 
कूटनीतिश्ञ व्यापारियों ने घी डालने का काम किया | इस समय बंगाल- 
प्रान्त की स्थिति विशेष शोचनीय थी क्योंकि वह एक ओर बहुत सवल 
ओर दूसरी ओर बहुत दुनेल हो गया था। गंगासागर से आनेवाले 
विदेशों व्यापारियों ओर उनके अनेक हमलों का मुकाचला करके 
उन्हे हटा दे इतना समर्थ ओर सबतल जहाजी बेड़ा बंगाल की खाड़ी में 
नहीं था | इधर मलावार के समुद्रत्तट पर उस समय आंभ्र का जबरदस्त 
जहाजी वेढ़ा था। उसको नष्ट किये बगेर बम्बई इलाके में विदेशी 
व्यापारियों को शरारत करने का विशेष अवसर नहीं था। फिर अठारहवीं 
सदी में मराठों की सत्ता अम्बई प्रान्त में बहुत जोरों से चढ़ रही थी और 
उनके साम्राज्य का सामथ्य ओर अहंकार इतना बढ़ गया था कि वे बह 
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समभनें लगे थे कि नादिरशाह जेसे ईरानी लुटेरे से दिल्‍ली के तख्त 
को बचाने की जिम्मेदारों हमपर है। बाजीराव की मृत्यु के बाद राघोबा 
दादा ने अटक पर अपना भण्डा गाड़ा, जिससे उत्तरी भारत के 
मुसलमान ओर राजपू्तों को यह डर हुश्रा कि दिल्‍ली का तख्त दक्षिण 
के हिन्दुओं के कब्जे में चला जायगा, इसलिए. मुसलमान रोहिलों ने 
अहमदशाह अब्दाली जेंसे को बुलाकर इस बात की कोशिश को कि इस 
दक्खिनी साम्राज्य की रोक हो ओर दिल्‍ली का तख्त मुसलमानों के हाथ 
से न जाय | इधर यह उथल - पुथल हो रही थी, उधर बंगाल और मद्रास 
के समुद्र -तट पर अ्रँप्न ज व्यापारी अपनी राजनीति के खेल खेल रहे थे | 
मराठों श्रोर सिक्‍खों ने मुसलमान साम्राज्य के खिलाफ बगावत खड़ी कर 
अपने स्वतन्त्र राज्य कायम कर लिये थे। यह खबर बंगाल के हिन्दुओ्रों 
तक पहुँचती रहती होंगी, इससे अ्रनेक मतों में मुसलमान सत्ता के 
खिलाफ भाव पैदा हुए हों तो आश्चय नहीं; परन्तु मराठों के हमले बंगाल 
'पर होने के कारण वहाँ के व्यापारी घनियों पर एक नई आपत्ति आई 
मालूम हुईं होगी । इन हमलों का मुकाबला करने के लिए वहाँ के नवात 
इन सेठ -साहूकारों पर जुल्म करके, इन्हें तंग करके, आर्थिक सहायता 
लेते होंगे और अगर मराठों की जीत हो गई तो भी उनकी लूटमार 
ओर मनमानी का डर रहा होगा । ऐसी स्थिति में बंगाल के व्यापारियों ने 
मुसलमान शासकों ओर नवात्रों के खिलाफ बगावत खड़ी करने में अंग्रेज 
व्यापारियों को सहायता दी हो ओर मध्यम बर्ग के लोगों को कुछ समय 
तक अंग्रेजों का शान्ति-पूर्ण शासन ज्ञालिम ओर विदेशी जमींदारों के चास से 
बचाने श्र छुड़ाने के लिए ईश्वरीय देन है, ऐसा लगा हो तो आश्रय नहीं। 
परन्तु यह भावना हिन्दुस्तान के सब्र प्रान्तों में सबंत्र नहीं थी क्योंकि 
उन्हीं दिनों एक ब्रिटिश गवर्नर सर जॉन माल्कम ने लिखा है -- 
“हमारा राज्यविस्तार कुछ व्यापारी-चर्ग और अत्यंत दरिद्र और 
अरक्षित लोगों के लिए श्रनुकूल हुआ है, परन्तु हिन्दुस्तान के उच्च -वर्ग 
ओर सेनिक - वग पर उसका बहुत ही प्रतिकूल परिणाम हुआ है |?४ 


कर ता68 का धा० क्‍ैविमांपरंगनापं०्ा जीता छछ शिए ता 
१0]0 7४7७9, ?४7॥ ), 09829 ॥39 | 
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इसी तरह यहाँ के उद्योग - धन्धचे और दस्तकारी पर भी ब्रिटिश राज्य 
का बहुत बुरा असर हुआ है, यह सब बातें आज स्पष्ट हो गई हैं।' 
शान्तिपूर ब्रिटिश शासन परमेश्वरीय प्रसाद है यह भाव सिर्फ़ यहाँ के 
सेठ - साहूकार और व्यापारी बर्ग के ही मन में पैदा हुआ, जो कि सरकारी 
नौकर-वर्ग और यूरोपियन व्यापारियों के आश्रय में ही रह और पनप' 
सकता है, फिर भी यह भावना जितनी बंगाल ओर गुजरात में थी, उतनो 
महाराष्ट्र में नहीं। सर जॉन माल्कम, जो बंबई का गवर्नर था, लिखता है -- 
मालवा, राजपूताना, सारा गुजरात और कच्छु की तरह के प्रदेश में: 
भील, कोल, राजपूत आदि लुटेरे और दंगई लोग रहते हैं । उनके बार- 
बार हमले होते हैं, जिनसे मेदान में रहनेवाले सथन लोग मुसीबत में पड़ते ' 
रहते थे | मुगलों और मराठों के हमले इस प्रदेश पर बार - बार होंते रहते 
थे। ऐसी स्थिति में ब्रिटिश सत्ता का यहाँ सुस्थिर होना इन लोगों को एक 
बड़ी परमेश्वरी देन मालूम हुईं |” परन्तु यही लेखक महाराष्ट्रीय लोगों की 
भावना के सम्बन्ध में लिखता है -- यहाँ सरकारी शासन जितना सौम्य 
था, उतना बहुत ही थोड़े देशों पर रहा होगा श्रोर आन्तरिक उत्कषे के 
लिए, आवश्यक खेती को इतना प्रोत्साहन देने वाली सरकार तो दूसरी 
जगह- कहीं भी न होगी। इसलिए, गुजरात के लोगों की तरह दक्षिणी. 
लोगों को अंग्र जों की शान्ति परमेश्वरी प्रसाद नहीं मालूम होती । राजा 
से लेकर रक्छू तक मराठे लोग युद्ध को उतना ही चाहते हैं, जितना कि. 
अपने चाल - बच्चों को | मारी विजय अथवा बड़ा राज्य मिलने पर भी उनका 
अपने सम्त्न्धियों श्रोर अपनी जन्म -भूम के प्रति प्रेम कम नहीं होता । 
दूसरी जगह लूट से कुछ निश्चित रुपया वे नियम - पूबेक अपने घर भेजते: 
: हैं जिससे उनको खेती - बारी अच्छी चलती है। उनके रुपये से उनके जन्म- 
स्थान में कुएं, तालाब, मंदिर बनाये जाते हैं। दक्षिण के पेशवाओं के शासन 
में मराठों की जन्म - भूमि का इस प्रकार उत्कर्ष होना अनिवाय था और 
आज जो राजक्रान्ति हुई है, वह जानमाल को रक्षा के अलावा सब बातों * 
में यहाँ के सभी वर्गों ओर विशेषतः उच्च वर्ग के हित में बाधक ही हुई है?॥- 

बजपि0त68 त7 था #विणांगांडफछतणा... रा कावींक एए जिए7 चेंगगा. 
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इस तरह महाराष्ट्रीय जनता को आँग्रेजों को ढुआ-द्वेत्रे-का.कोई “खास 
कारण न था। मुस़ल सल्तनत के पतन के बाद मंगठों ने जिन जिन 
प्रान्तों पर श्र्थात्‌ बंगाल - गुजरात जेसों पर हमले करके 'मुल्कगीरा?, के 
रूप में लूटपाट की, वहीं श्प्वीं सदी के मध्य के कुछ समय बाद तक 
ऐसा मालूम' होता है कि बड़ी धाँघली और गोलमाल रहा होगा और 
वहाँ के नवाबों को मराठों का प्रतिकार करने में सेठ-साहूकारों से 
बहुत रुपया-पसा छीनना पढ़ा होगा । परन्तु यदि ऐसा ज़ोर - जुल्म या 
ऐसी अन्धाधुघी हमेशा ही होती रहती तो यह स्पष्ट हैं कि इतने 
सेठ - साहूकार और इतसी पेढ़ियों का उदय भी हिन्दुस्तान में न हो 
सका होता । | 

बंगाल के हिन्दू राजाशों और सेठ -साहूकारों ने ब्रिठिश व्यापारियों 
का पक्ष लेकर मुसलमानी शासन को उखाड़ तो फेंका श्रौर अपने देश में 
अँग्रेज़ों की सत्ता कायम तो की मगर यह नहीं कह सकते कि इस काये में 
उन्होंने जाग्रत वर्ग - भावना से काम लिया हो ) बात यह है कि अँग्रेज 
व्यापारी राजक्रान्ति की विधि जानते थे ओर उन्होंने इस वर्ग को 
अपनाकर राजक्रान्त की और राजसत्ता को भी खुद ही हृड़प बेठे। 
यदि बंगाल के व्यापारीवर्ग ने वर्ग - भावना से अथवा राजक्रान्ति करने के 
इरादे से उसमें भाग लिया होता, तो उसके मन में इस बात पर कि 
सारी सत्ता अ्रँश्न जों ने खुद अपने हाथ में रक्खी ओर उसके त्रल पर आगे 
चलकर हिन्दुस्तान का व्यापार भी छीन लिया, अग्र जों से ईष्यां या द्वष 
हुआ होता, परन्तु यह व्यापारी -वग तो उस समय जानता ही नहीं था 
कि राजनीति में हम पड़ सकते हैं या राजक्रान्ति कर सकते हैं ओर अपतते 
हाथ में राजसत्ता ले सकते है। हाँ, राजा राममोहन राय के वक्त में 
अर्थात्‌ श्श्वीं सदी के पहले चरण के अ्रन्त में अलबत्ता बंगाली लोगों को 
कुछ - कुछ यह ज्ञान होने लगा था कि सामन्त युग हंटकर जब व्यापारी - 
वर्ग का उत्कप होता है और वह आगे चढ़ता हैं, तन लोकसत्तात्मक- 
शाजक्रान्ति हो सकती है । 

बंगाल हैरल्डर नामक अखबार में '(श्यर६ में बंगाल का उत्कर्ष! 
शीर्षक लेख में कहा गया है कि 'कलकत्ता व कुल बंगाल प्रान्त में आज - 
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कल सम्पत्ति बहु रही है । इसका कारण यह है कि व्यापार पर रुकावट 
की कमी हो गई है और यूरोपियन लोग वहाँ ज्यादा तादाद में रहने 
लगे हैं और जमीन की कीमत बढ़ गई । “जो जमीन ३० बरस पहले 
कलकते में १५) रु० में मिलती थी, उसका दाम आज ३००) रु० हो गया है । | 
इसके कारण उच्च जमींदार - वग और गरीब जनता इनके चीच एंक नया वर्ग 
पैदा हो गया है । इसके पहले देश की सम्पत्ति बहुत थोड़े लोगों के पास 
थी और दूसरे सब लोग इसी छोटे वर्ग पर अवलम्बित रहते ये। 
सामान्य ननता शारीरिक और मानसिक दृष्टि से भी बहुत दरिद्र थी । 
हिन्दू लोगों को गुलामी का कारण घर्म अथवा आबहवा की अपेक्षा यह 
विषम परिस्थिति ही अधिक मालूम होती है । यह एक नवीन युग का 
उषःकाल है | जब - जब्र समाज में ऐसा वर्ग निर्माण होता है, तन्र - तन 
स्वतन्त्रता अपने आप शआ्राती है । इँग्लेंड का ही उदाहरण लीजिये- 
जन जमन लोगों ने हॉलेंड पर विजय की, तत्र वहाँ भी हमारे यहाँ को 
तरह जमींदार लोग थे और सब्र उनके भूदास थे। परन्तु आठवें हेनरी 
तक उनकी प्रगति को देखें तो उस समय समाज का साम्पत्तिक विभाग 
समान होने लगा था ओर आगे चलकर एक खटीक के लड़के ( क्रॉमवेल) 
ने वहाँ के राजा को कत्ल करके हॉलेण्ड के प्रजासत्तात्मक राज्य का दौर- 
दौरा और कीर्ति सारी दुनिया में फेला दी । समाज में जब जमींदार 
आर किसान ऐसे दो ही वर्ग होते हैं, तो कितनी हानि होती है, इसका 
नमूना देखना हो तो स्पेन की ओर देखो । वहाँ हर मनुष्य चोद्धिक ओर 
शारीरिक श्रम किये त्रिना जीना चाहता है| दूसरा उदाहरण पुतंगाल का 
लीजिये, वहाँ जमीन के साथ -साथ किसानों का भी क्रय - विक्रय होता है । 
ऐसी दशा में बंगाल में आज जो एक मध्यम -वर्ग निर्माण हो रहा है, वह 
एक अत्यन्त उत्साहवद्ध क दृश्य है |? 

इस उद्घरण में वर्शित अर्थशास्त्र बहुत उथला हो नहीं, बल्कि 
अमोत्पादक है क्योंकि कलकत्ते जेसे राजधानी के और व्यापारी शहर में 
जमीन की कीमत का बढ़ जाना और उसकी बदौलत कुछ लोगों को 


के वातांशा 596००॥९४ कप ॥000770765 0क ऊिपरतंशो छणे०, 
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बहुत पेसा मिलने लगना तथा श्रँग्रेजों का पक्का माल यहाँ लाकर वेचने- 
वाले शोर यहाँ के उद्योगधन्धों को वरबाद करके कच्चा माल बाहर भेजने- 
वाले व्यापारियों का धनी होना, अथवा नील के व्यापारियों जेसे कुछ 
अँग्रजों का इस देश में आकर बस जाना श्रोर खेतों व खानों में काम 
करनेवाले मजदूरों को कुछ मजदूरी अधिक नकदी पैसों के रूप में देने 
लगना ओर इसपर ही यह मान लेना कि सारा देश धनी होने 
लगा है श्रथवा ऐश्वर्य चढ़ने लगा है, गलत था । परन्तु इस विवेचन में 
आँग्रजों ने यहाँ के मध्यम वर्ग को एक-दो नये सिद्धान्त सिखाये हैं 
ओर वही इस नवीन युग के निदर्शंक हैं। पहले के युग में परोपणीवी 
जमींदार ओर कष्टशील किसान -- ये ही दो वर्ग समाज के प्रमुख थे | उस 
समय सारी सम्पत्ति जमींदारों के पास संचित थी भर शेष सारा समाज दासता 
आर दरिद्रता में फँसा हुआ था । अब व्यापारियों का एक नवीन मध्यम 
वर्ग व्यापारियों में महत्व पाने लगा --- इस कारण सारे राष्ट्र का साम्पत्तिक 
उत्कर्ष होने लगा और इस नवीन वर्ग के उदय में से अन्त में 
इँंग्लैएड की तरह हिन्दुस्तान में राजनेतिक स्वतन्त्रता का और लोकसत्ता 
का विकास होगा, इस प्रकार के ये सिद्धान्त हैं। इस मध्यम व्यापारी 
वर्ग का और अँग्र जी सुशिक्षितों का उदय, अ्रँत्र जी इतिहास का ज्ञान और 
सामनन्‍्तशाही युग का अन्त, इन घटनाओं में से अन्त को आधुनिक 
राष्ट्रीयता का निर्माण हिन्दुस्तान में हुआ ओर शुरु-ही-शुरु में वह बहुत- 
कुछ अँग्र जों के सहवास ओर शिक्षण के द्वारा हुआ, यह कहना वेजा न 
होगा। परन्तु आधुनिक राष्ट्रीयता के उदय होने में ( १८२६ से लेकर ) 
५० वर्ष का समय लगा होगा । ब्रिटिश - शासन में उत्कर्ष पानेवाला यह 
नया व्यापारी और सुशिक्षित वगे उस समय, अर्थात्‌ १८२९६ के आसपास, 
शँश्व जी शासकों का गुणगान करने में और लोगों को इस बात का कायल 
करने में कि पहले के जमींदार वर्ग के जालिम-शासन से मुक्त करनेवाला 
ब्रिटिश राज्य परमेश्वर का प्रसाद है और उनकी उन्नति में बाधक विदेशयात्रा- 
निषेध आदि सामाजिक और धार्मिक बंधनों के खिलाफ बगावत करने में 
अपने को धन्य मान रहा था। पुरानी सामन्तशाही का कबच तोड़कर 
ब्रिटिश साम्राज्यवादी व्यापारियों ने यहाँ के मध्यम वर्ग को राजनेतिक 
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अवस्था से मुक्त किया था, परन्तु पुराने सामाजिक ओर धामिक बंघनों 
को तोड़ने में अँग्रेजी सत्ता का उपयोग अ्रभी उसे करना बाकी था । यह 
नया सुशिक्षित मध्यम वर्ग जब - तब-इस काम में लगा हुआ था और जन्न- 
तक उसे यह अनुभव नहीं हुआ था कि हमारे श्रोद्योगिक श्रभ्युदय में 
ब्रिय्श सत्ता चाधा डाल रही है, तब्ंतक वह इस देश में अ्रँग्रेजी 
सत्ता स्थिर करने में ईमान - घमें और वफ़ादारी के साथ ब्रिटिश राज्य की 
सेवा कर रहा था। जो सामन्‍्तवर्ग इस खयाल से कि अँग्र जो ने हमारे 
राज्य, राज्य - सत्ता श्रौर वेभव की छीन लिया असमन्तुष्ट होकर उन्‍हें बुरा- 
भला कहता था, उसे वे बागी समझते थे ओर उसका दमन करने में 
आँग्रजों की सहायता करते थे । अँग्रेज्ञ भी इस नवीन वर्ग की सहायता 
से अपनी सत्ता इस देश में सुस्थिर कर रहे थे । मतलब यह कि अँग्र जों 
ने हिन्दुस्तान को जीतते समय ओर जीतने के बाद अपनो सत्ता सुस्थिर 
करते हुए इस देश में एक सामाजिक क्रान्ति कर डाली थी श्रोर एक वग्गे 
को जीतने के लिए दूसरे वर्ग को अपनाने ओर उसे ऊपर उठाने का 
आभास तो उत्पन्न किया ही था श्र्थात्‌ अँग्नेज़ों ने हिन्दुस्तान को जीत 
कर एक राज्य - क्रान्ति ही नहीं बल्कि एक सवोगीण समाजक क्रान्ति करने 
का भी बीजारोपण किया | 

सर जॉन सिली ने इंग्लेग्ड का विस्तार” नामकी एक पुस्तक लिखी 
है। उसमें उसने यह प्रतिपादित किया है कि अग्रे जों के द्वारा हिन्दुस्तान 
जीते जाने की जो राजनेतिक घटना हुई, वह दूसरे देश को जीत लेने की 
परराष्ट्रीय राजनीति के मद्‌ में डाली जानेवाली बात नहीं, बल्कि वास्तव 
में भारतीय समाज के एक वर्ग के द्वारा दूसरे वग को गिराने व एक बे 
की सत्ता दूसरे वर्ग के हाथ में देने-जेसी अन्तगत क्रान्ति का स्वरूप 
रखनेवाली थी । उसका रहस्य पाठक अब ठीकन्ठीक समम सकेगे। 
वह कहते हेँ-- 

“एक राज्य के द्वारा दूसरे राज्य के जीते जाने -जेसा उदाहरण यह 
नहीं है। जिसमें निदान प्रत्यक्षतः तो दो राज्यों का परस्पर संघ हो, 
ऐसी यह्द घटना नहीं है| परराष्ट्रीय विभाग से इस घटना का कोई सम्बंध 
नहीं आता । यह तो भारतीय समाज की एक अन्तर्गत क्रान्ति है और 
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इसकी तुलना उस प्रकार को घटना से की जानी चाहिये, जिसमें किसी 
समाज में कुछ अन्धाधुन्धी होने पर उसी के एक वर्ग के द्वारा एकदम 
राजसत्ता छीन ली गई श्रोर शान्ति-स्थापना की गई | थोड़ी देर के लिए, 
हम यही कल्पना करें कि जिन व्यापारियों ने राजसत्ता हथियाई, वे विदेशी 
नहीं थे, ऐसा मानने पर भी इस घटना का स्वरूप बदल नहीं जाता । 
हम यह कल्पना करें कि राजनेतिक अ्रन्धाघुन्धी के कारण अपनी व्यापार- 
हानि से ऊब्रकर बम्बई के पारसी व्यापारियों ने चन्द्रा जमाकर अपनी 
रक्ता के लिए. किले बनाये होते और सेना खड़ी कर ली होती और सुद्दैव 
से उन्हें शूर - वीर सेनापति मिल गये होते तो वे भी पलासी ओर बक्सर 
जसी लड़ाइयाँ जीत सके होते | उन्हें भी यदि मुगल सम्राट के द्वारा 
किसी प्रान्त की दीवानगीरी मिल गई होती तो अपनी सत्ता की ऐसी 
चुनियाद डाल सके होते कि जिसपर सारे भारतीय साम्राज्य की इमारत 
खड़ी की जा सकी होती ।?* 

यहाँ यद्द प्रश्न सहज ही उत्तन्न होता है कि यहाँ का सेठ - साहूकार 
और व्यापारी वर्ग यदि सामन्त वर की जुल्म -ज्यादतियों, लड़ाइयों और 
-तजात अशान्ति से ऊत्च उठा था, तो उसी ने राज्य - क्रान्ति क्यों नहीं कर 
ली १ इसका उत्तर यही हो सकता है कि हिन्दुस्तान के तत्कालीन समाज 
में लोकसत्तात्मक क्रान्ति करके आधुनिक ढंग का राष्ट्रनिमाण करने के विचार 
किसी के दिमाग में आये ही नहीं थे । यूरोप में उस समय चारों ओर 
“ये विचार फैल रहे थे ओर ब्रिटिश राष्ट्र में तो बहुत अंश तक प्रस्थापित 
भी हो चुके थे। परन्तु इधर हिन्दुस्तान में “हिन्दूपद पादशाही”? अथवा 
“मुगल बादशाही?-- के ध्येय का ही कगड़ा हो रहा था | कोई यह नहीं 
जानता था कि भिन्न-भिन्न धर्म के लोगों को एक राष्ट्र बनाया जा सकता 
है, सामन्त-पद्धति के बिना भी बड़े राज्यों का शासन त्वलाया जा सकता 
है ओर समाज के सामान्य नागरिक भी राज्य-क्रान्ति करके राज्यसत्ता 
अपने हाथ में ले सकते हैं। यद्यपि प्राचीन वर्ण-व्यवस्था अपने शुः 
में कहीं भी नहीं थी, तथापि उस समय यही कल्पना रूह हो रही थी कि 
शजे-रजवाड़े ओर सरदार ही राज करे | ब्राह्मण और वैश्य का काम करने 
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वालों के लिए राजनेतिक क्षेत्र नहीं है। यदि कुछ ब्राह्मण राजा और 
सरदार थे तो कुछ वेश्य भी राजा और सामन्‍्त बनते होंगे, परन्तु उसका 
अर्थ यह नहीं था कि बेश्य बृत्ति करनेवाले राजनीति में पढ़ें और अपने 
प्रतिनिधियों के द्वारा राज्य - शासन चलाये । अर्थात्‌ वेश्यों को यदि अपने 
राजा का शासन अवांछुनीय मालूम हुआ तो वे दूसरे राजा का आश्रय 
ले लेते और ब्राह्मण भी जो कोई राजा हो जाता उसके आश्रित बनकर 
रहने में कोई दीनता नहीं समझते थे | अंग्रेज्ञों की सेना में अनेक ब्राह्मण 
नोकर थे ओर शास्त्र - धर्म के अनुयायी केनाम से प्रसिद्द राजपूत्त भो 
बहुत थे। बद्धाल ओर मद्गास प्रान्त की अंग्रेजी सेना में बहुतेरे उच्च- 
वर्णीय हिन्दू थे, परन्तु बम्बई प्रान्त की सेना में ऐसा नहीं था | इससे यह 
मालूम होता है कि बम्बई प्रान्त के उच्च वर्णियों को परकीय और परघर्मीः 
शासकों की सेना में भरती होने की अपेक्षा स्वकोय राज्य -कर्ताओं की 
सेना में नौकरी करके जमीन - जागीर प्राप्त करना अधिक आकर्षक मालूम 
पड़ता होगा, और उनके सदूगुणों, स्वाभिमान और स्वामिनिष्ठा को. 
स्वराज्य-सेवा का स्वरूप प्राप्त हो गया होगा । फिर भी तत्कालीन मारत: 
के हिन्दू समाज की ओर देखें तो अनेक लेखकों ने जो यह लिखा है कि 
उसमें स्वाभिमान, स्वामिनिष्ठा, धर्म निष्ठा, शौय्ये, धेय्ये आदि शुर - संपत्ति' 
भरपूर थी, परन्तु राष्ट्रमिमान बिल्कुल नहीं था, वह सही मालूम होता है। 
यहाँ धर्मामिमान अथवा ध्मनिष्ठा का कुछ विवेचन कर लेना ठीक 
होगा | स्वधर्म - निष्ठा और स्वराज्य - निष्ठा का संयोग इस समय बिल्कुल 
नहीं दिखाई देता। घर्मामिमान से प्रेरित होकर शिवाजी ने स्वराज्य- 
स्थापना की, ऐसा हम मानते हैं और किसी समय स्वधर्म - भावना ने 
आधुनिक राष्ट्रनिष्ठ का कार्य किया भी होगा, परन्तु अठारहवीं सदो के 
हिन्दुओं में यह श्ञान त्रिल्कुल नहीं पाया जाता कि स्वराज्य - निष्ठा और 
स्वधर्म - निष्ठा में कुछ समन्वय है। उस समय व्यापारियों और सेठ - साहू- 
कारों को अंग्रेजों ने यह आश्वासन दिया कि हम तुम्हारे धर्म में हस्तक्षेप 
नहीं करेंगे ओर तुम्हारे मन्दिरों की रक्षा करेंगे | इससे उनके मन में यह 
खयाल आया दिखाई नहीं देता कि यह आश्वासन देनेवाले विधर्मी और 
विदेशी हैं ओर उनकी सहायता करके स्वधर्मी और स्वदेशी राजाओं को 
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उनका गुलाम बना देना अपने धर्म का घात है । व्यापारी और सेठ- 
साहूकारों की शान्ति ओर घम-मन्दिरों की रक्षा के लिए स्वराज्य - स्थापना 
की आवश्यकता मालूम नहीं होती थी। राजनीति में पड़ना श्रोर राज -काज 
करना उन्हें श्रपना धर्म नहीं मालूम होता था, इसलिए, विदेशियों को 
अपने धर्म में घुसाने की राजनीति के वे शिकार हो गये । धर्म - संरक्षण 
का भार जिस ब्राह्मण - वर्ग पर था, उसकी यह दशा थी । कुछ ब्राह्मण 
राजा जरूर थे, परन्तु महाराष्ट्र के कुछ ब्राह्मणों को छोड़कर और कहीं 
भी ब्राह्मणों को अपना यह कत्तव्य नहीं मालूम होता था कि विदेशी और 
विधर्मी ग्राक्रमणों के विरुद्ध सबको जाग्रत और संगठित किया जाय | 
हम मानते हैं कि समर्थ रमदास ओर शिवाजी का महाराष्ट्र -धर्म यही 
था। परन्तु राष्ट्र-धम की भावना ब्राह्मणों ओर क्षत्रियों में व्यापक रूप से 
फैली हुई नहीं दिखाई देती । यूरोप में भी भारत की तरह मध्ययुग में 
आनुवंशिकता नहीं परन्तु एक प्रकार की चाठ॒वेण्य - व्यवस्था जरूर थी; 
पर वहाँ को धर्म - संस्था हमारे यहाँ की अपेक्षा अविक संगठित थी ओर 
जन्न वहाँ के मुसलमानों के हमले ईसाइयों के धर्म - स्थानों पर हुए, तन्र 
वहाँ के धर्माधिकारियों ने यूरोप के तमाम राजाओं को मुसलमानों के 
खिलाफ धर्म - युद्ध करने को प्रोत्साहन दिया तथा प्रत्यक्षु रणक्षेत्र में जाकर 
लड़नेवाले नये धर्म - सम्प्रदाय भी बनाये | हमारे यहाँ ऐसा हुआ दिखाई 
नहीं देता। स्वधर्म - रक्षण के लिए स्वराज्य की आवश्यकता होती है, यह 
प्रतीति धर्माधिकारी ब्राह्मणवर्ग में मुसलमानों के आक्रमण के समय भी 
।पक रूप में नहीं दिखाई देती। कहीं यह इसी भावना का फललतोन 
हो कि राजकाज ज्षत्रियों का काम है, उससे ब्राह्मणों को क्या लेना - देना | 
कारण कुछ भी हो, ब्राह्मण व वश्य - बृत्ति के ओर अन्य वर के लोगों में 
राजनीति की, स्वराज्य - रक्षण की अथवा स्वराज्य॑ - संस्थापन की आवश्यकता 
की प्रतीति दिखाई नहीं देती। हमारा स्वधर्माभिमान स्वराज्यामिमान से प्रायः 
अलिप्त ही था ! निदान मुसलमानों के सेंकड़ों वर्षों के शासन के बाद तो 
ऐसी स्थिति हो गई थी, यह निर्विवाद है। उनमें समर्थ रामदास श्रथवा 
शिवाजी का अपवाद हो सकता है और इसीलिए, उनके महाराष्ट्र - धर्म 
को महत्त्व दिया जाता है। परन्तु यह महाराष्ट्र -धर्म भी उत्तर -पेशवाई में 
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बच नहीं रहा था ओर अन्य प्रान्त के हिन्दुओं में तो उसका नामों- 
निशान भी नहीं था । मराठों ने साम्राज्य - स्थापना का प्रयत्न ज़रूर किया 
मगर आखिर में इस साम्राज्य के भिन्न-भिन्न सरदारों ने अंग्रेजों के पक्ष 
में मिलकर स्वामि-द्रोह और स्वराज्य - द्रोह किया, यह स्पष्ट है | सर 
जॉन मालकम ने सन्‌ १८३० में लिखा है कि इन ररदारों ने पिछले 
तीस साल तक स्वामि-द्रोह करके ब्रिय्श राज्य के प्रति एकनिष्ठा 
दिखलाई है और इसके उपलक्ष में ब्रिव्श सरकार से सिफारिश की है कि 
इनके इनाम और जागीर जब्त न की जाय | मतलच् यह है कि उस समय 
हमारा स्वामिनिष्ठा का गुण भी बहुत कुछ लुप्त हो गया था ओर हमारे 
उच्च- वर्णीय, उच्च - कुलीन संरदार द्रोही बन गये । हमारी धर्म -निष्ठा जिस 
प्रकार हीन और संकुचित बन गयी थी और विदेशी और विधर्मी शासकों 
की ओर से जिस प्रकार हमारे धार्मिक रस्म -रिवाज में हस्तक्षेप न करने 
ओर हमारे धर्म - मन्दिरों पर हाथ न डालने का अभिवचन पाकर उनकी 
सहायता करने के लिए हम तैयार थे, उसी प्रकार हमारी स्वामि - निष्ठा 
भी इतनी संकुचित हो गयी थी कि हमारे ऊपरी निकट सनिक अधिकारी 
यदि हमसे प्रेम का दो मीठी बातें कर लेते तो हम प्राणपन से उनकी सेवा 
करने को तयार हो जाते थे । वह स्वामी हमारे गाँव का, धर्म का अथवा 
राज्य का होना चाहिये, ऐसी भावना समाज के कनिष्ठ ही नहीं बरिष्ठ समझे 
जानेवाले बग में भी जाग्रत न थी, अर्थात्‌ राष्ट्रीया की दृष्टि से सब्च वर्ग 
शूद्र अथवा दास बन गये थे । उनके मन से यह खयाल ही निकल गया 
था कि अपने घम्म और संस्कृति की रक्षा के लिए स्वराज्य की आवश्यकता 
है। सरांश यह है कि धमनिष्ठा व स्वामि-निष्ठा इन शुणों से स्वराज्य- 
स्थापना अथवा स्वराज्य -संरक्षण होगा ऐसी हमारी स्थिति उस समय नहीं 
रह गयी थी | हमारे पास केवल वेयक्तिक सदूगुण थे | राष्ट्र - निर्माण व 
स्वराज्य - निर्माण के लिए आवश्यक सद्गुण बिल्कुल लुप्त हो गये थे | 
धर्म - जाति - निरपेन्ष आधुनिक लोक - सत्ता वा राष्ट्रीयया तो उस समय 
हमारे देश में नहीं था, परन्तु धर्मनिष्ठा और स्वामिनिष्ठा इन सदगुणों के 
बल पर जो एक स्वराज्य - निष्ठा मराठों में शिवाजी और संभाजी के समय 
में और बाद में राजाराम के समय में दिखाई दी वह भी उत्तर - पेशवाई 
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में बाकी नहीं बची । इसको जिम्मेदारी पेशवाओं पर कितनी और दूसरे 
सरदार्गं पर कितनी थआाती है, इसकी चर्चा की गुज्लाइश यहाँ नहीं है । 
बाजीराव यदि शअ्रयोग्य था तो उसे हटाकर सबके एक सुख्य प्रयत्न करने 
का माग तमाम सरदारों को अद्ृण करना चाहिये था, परन्तु इसके विप- 
रेत वे अंग्रेज्ञों द्वारा मिली अपनी जागीर, ज्ञ़मीन और इनाम को स्थिर 
ओर चिरन्तन करने में लग गये-- यह राज्य - द्रोह, धर्म - द्रोह ओर स्वामि- 
द्रोह नहीं तो और क्या है ? इस तरह हिन्दू समाज को इस स्थिति पर 
पहुँचाने का पाप उसके कतृ त्ववान ब्राह्मण, क्षुत्रिय श्रथवा ब्राक्षण और 
सरदारवग को लगे तिना नहीं रह सकता । हाँ, इसको ज़िम्मेदारी किसी 
एक व्यक्ति पर नहीं डाली जा सकती । 

यूरोप. के व्यापार - पेशा साम्राज्य - वद्ध क लोग यदि सच्नहवीं, अठारहवीं 
सदी में हिन्दुस्तान में आये ही न होते तो संभव था कि गिरते हुए मुग़ल 
साम्राज्य को मियाकर दिल्ली में मराठा - शाही अथवा हिन्दू - पद पातशही- 
स्थापित की जा सकती थी, ऐसी कल्पना की जा सकती है; परन्तु वह 
निर्थक है। यूरोप में जो नई व्यापारी - संस्कृति निर्माण हुई उससे टक्कर 
लेने का सामध्य भारतीय संस्कृति में श्रठारहवीं सदी के उत्तराद्ध में चाकी 
नहीं बचा था ओर यद्द माने त्रिना गति नहीं है कि आधुनिक, मध्ययुगीन 
फिंवा प्राचीन किसी भी प्रकार के स्वराज्य - रक्षण या स्वराज्य - सस्थापन के 
लिए वह असम हो गयी थी। मुसलमानी-साम्राज्य श्रोर उसमें से 
निर्माण हुए दूसरे राज्यों को मराठों ने ढीला ओर निर्जीव कर दिया था 
और उन्हें ऐसी आशा दोने लगो थी कि हम हिन्दुस्तान की सावभोम 
सत्ता बन जायँगे । इतने भें ही अंग्र ज्ञों ने उनकी सत्ता को डगमगा 
दिया ओर भारतीय हिन्दू - मुसलमानों को यक्रीन करा दिया कि आधुनिक 
शाष्ट्रीयता का पाठ हमसे सीखे त्रगेर तुम इस दुनिया में स्वतंत्र होकर नहीं 
रह सकते । श्८१८ ईंस्वी में पेशवाई का अस्त होने से प्राचीन व मध्य- 
युगीन भारत का अन्त हुआ और आधुनिक भारत का इतिहास अथवा 
यों कहें कि भारत का आधुनिक इतिहास शुरू हुआ ।। इस आधुनिक 
भारत के निर्माण में किसने क्या - क्या पराक्रम किया और इसके विधाता 
कौन - कौन हैं यही इस पुस्तक का विषय है । 
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अनेक धर्म ओर नातियों के लोगों में राष्ट्रीयता केसे पेंदा - की जायः 
ओर सामन्तशाही को हटाकर लोकशाही अथांत्‌ प्रजातंत्र की स्थापना केसे 
की जाय --ये दो सब्क़ उस वक्त भारतीयों को यूरोपियनों से सीखने थे । 
भारत उन्हें अब सीख चुका, पर उधर ब्रिटेन में आज पूजीवाद के कारण 
राष्ट्रीयवा का नाश होकर उसके अंतर्गत वग - युद्ध जम रहा है और लोक - शाही 
घनिक - शाही बन गई है। अब मारत के युवक समाज के सामने यह एक महत्त्व 
का प्रश्न है कि आधुनिक भारत पूं जीवाद, तजन्य अपरिहाये॑ वर्ग - युद्ध और 
अन्त को प्रजातन्त्र का त्याग और राष्ट्रीयता का विपर्यास -- इस मा को 
स्वीकार करेगा या दूसरे किसी मार्ग को ग्रहण करके राष्ट्रीयता और प्रजा - सत्ता 
का विकास यूरोप से भिन्न दिशा में करके यूरोप को शान्ति, समता, सुख 
श्रोर स्वतंत्रता का अभिनव मार्ग दिखायेगा। इस प्रश्न का उत्तर देने से 
पहले भारतीय युवकों को आधुनिक भारत के पिछुले १०० वर्षो के 
इतिहास का अवश्य मनन्‍्थन करना चाहिए। इस काल में जो महान राष्ट्र 
भक्त विभूतियाँ हुई उनकी सत्य - निष्ठा व स्वात्तन्त्य की आत्म - प्रेरणा उन्हें 
अपने अंतःकरण में जाग्रत करनी चाहिये और उस प्रेरणा से बनी तेजस्वी 
बुद्धि के द्वारा संसार के घटना-चक्रों को देखकर अपना भावी इतिहास' 


स्वातन्त्य की शआात्मा-प्रेरणा और बुद्धिन्लल की सहायता से निर्माण 
करना चाहिए | 


कसा 
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“जबतक हम लोगों के रीति-रिवाज न बदलें तवतक इस देश का हित 
नहीं हो सकता और जवतक हमसें खुद ख्राज्य चलाने का सामर्थ्थय न आ 
जायागा तवतक अंग्रेजों के इस देश से चले जाने से कोई लाभ न होगा। फिर 
अन्धेर-ग्दी होगी और किसी का जान-माल सुरक्षित न रहेगा । जबरदस्त का 
वोलवाला होगा और कमजोर भूखों मरेंगे। उन्हें सबकुछ खोना होगा । इसलिए 
जो सुक्ञ हें उन्हें चाहिए कि वे अग्ेजों के जाने की इच्छा नकरें।?” --लोक 

हितवादी, २० जनवरी, १८५०, शततपत नं० ८६ 
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अंग्रेजी राज्य यहाँ केसे जमा ? इसका उत्तर अंग्रेजी शासकों की 
समय-समय पर हुई उन चर्चाओों से मिल सकता है कि यहाँ की शासन- 
पद्धति किस प्रकार की दो, उसकी नीति श्रौर अन्तिम ध्येय कया हो और 
यहाँ के निवासियों के साथ उनका व्यवहार केसा हो, उनके प्रति हमारा 
भाव क्‍या हो ? उसी प्रकार यहाँ की शासन - पद्धति का विकास केंसा होता 
गया, उसे वर्तमान-स्वरूप केसे प्राप्त हुआ, ओर उसका भविष्य क्या 
होगा १ --इसेपर जो प्रकाश डाला गया है ओर जो चर्चा हुई है उन्हें 
पढ़ने से भी यह मालूम हो सकता है। सन्‌ १८१८ में पेशवाई नष्ट होने के 
बाद सारे हिन्दुस्तान का सार्वभीमत्व प्राप्त होने का निश्रय अंग्रेजों को 
हो गया और वे इस बात का विचार करने लगे कि इस साबेभोमत्व की 
बुनियाद मज़बूत कैसे हो, और वह अधिक-से-अधिक समय तक केसे 
टिका रहे ? ऐसा विचार करके जो नीति उन्होंने निश्चित की, उसमें उन्हें 
'बहुत सफलता मिली और उसमें उन्होंने समय-समय पर जो सुधार किये, 
उन्हें देखते हुए, यह कहना पड़ता है कि उनके सावभौमत्व को ज्यादा-से- 
ज्यादा समय कायम रखने के लिए इसमें अच्छी नीति दूसरी नहीं हो 
सकती । उस दूरदर्शी नीति के कारण भारतीय जनता की भवितव्यता पर 
“इसका कैसा, क्या श्रंसर पड़ेगा इसका विचार उन्होंने पहले से ही कर 
.रक्‍्खा था और यह कहना होगा कि पिछुले सौ, सवा - सौ वर्ष के इतिहास 
# +07त ०६०७ "जा 07 7,076 0७४०७॥/” -ए०.0,?, 262.264 
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को देखते हुए उनके दूरदर्शी राजनीतिजञों का अ्रन्दाज बहुत-कुछ 
सही निकला । 
पिछले प्रकरण में यह बताया जा चुका है कि अंग्रेजों ने हिन्हुस्तान 
पर जो विज्ञय भी पाई वह विदेश या पर - राज्य पर आक्रमण करने के स्वरूप 
की नहीं थी, बल्कि बहुत - कुछ एक अन्तर्गत क्रान्ति करने के दंग की, कम 
से-कम शुरू-शुरू में, थी | हिन्दुस्तान के किसो भी प्रथम-श्रेणी के राज्य 
पर चढ़ाई करके उसपर अपना खामित्व प्रकट रूप से उन्होंने नहीं 
जमाया | किसी राज्य में दो पक्ष हो गये तो कमजोर पक्ष को अपना बल 
देकर उसे सत्ताधारी बना देना, माण्डलिकों को सावेभोम -सत्ता के खिलाफ 
खड़ा कर देना, सरदारों को राजा-नवाबों के खिलाफ भड़का देना और 
कहीं-कहीं नामधारो राजा को अपनाकर प्रजा में फूट डलवा देना, इसी 
प्रकार की भेद - नीति के द्वारा उन्होंने अधिकांश राज्यों को पराजित किया 
है ओर बंगाल को सर करने में तो उन्होंने मुसलमानों के खिलाफ: 
हिन्दुओं का और सरदार-सामन्तों के विरुद्ध व्यापारी मध्य-बर्ग का 
दुरुपयोग करके धर्म -हवंप ओर वर्ग -हेंष तक का भी उपयोग किया दिखाई 
देता है । हिन्दुस्तान का सावभौमत्व प्राप्त होने के बाद तो उन्होंने 
हिन्दुस्तान में एक सबींगीण क्रान्ति कर डालने की नीति सोच -समझ्कत कर, 
स्वीकार को थी। उनमें एक दल ऐसा भो था जो यह मानता था कि इस 
सवीगीण क्रांति का अंतिम परिणाम हमारी साम्राज्य -सत्ता के लिए. घातक. 
सिद्ध होगा ; परन्ठ साथ ही उनमें एक दूसरे पक्ष का मत था कि यद्रपि 
अंतिम परिणाम आगे जाकर कभी घातक सिद्ध हो तो भी इस नीति का 
सन्निकट परिणाम हमारे साम्राज्य का पाया सुध्ढ करने में कारगर सातब्रित 
होगा | इस नीति का अबलंब्रन उम्रता के साथ न करके नरमी के साथ 
धीरे - धीरे किया जाय तो भारतीय राष्ट्र की सबोंगीण क्रांति होने में जो सौ-- 
दो - सो साल लगेंगे, उनमें तो हमारे राज्य को भीतरी खतरे का अंदेशा 
न रहेगा | इतना ही नहीं, बल्कि हमारी इस नीति के फल -स्वरूप जो एक- 
सवोगीण सुधारवादी नेता-वर्ग उत्पन्न होगा वह हमारे साम्राज्य पर होने 
वाले विदेशी आक्रमणों का मुकाबला करने में काम आयेगा, ऐसा इन 
राजनीतिशञों का मत था और वह बहुत - कुछ सही निकला । अंग्रेजों ने 
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हिन्दुस्तान का सावमोमत्व प्राप्त करने के बाद जो एक सव्वोगोीण सुधारक- 
बगे निर्माण किया, वह ब्रिटिश - साम्राज्य के प्रति वफादार रहा और पहले- 
पहल तो तिल्कुल अराष्ट्रीय चनकर विदेशियों का एजेण्ट ही ब्रन गया | 
व्रिविश राजनीतिज्ञों ने इस ब्रात की बढ़ी सावधानी रक्खी थी कि इस 
तरद्द अंग्रेजों की प्रेरणा से जो सवोंगीण सुधारवाद हिन्दुस्तान में उदय 
हुआ वह राजनिष्ठा को मर्यादा को न छोड़े । जिस प्रकार रामदासी संप्रदाय 
का उपयोग शिवाजी के स्वराज्य - मंत्रंधी प्रेम को हिन्दू - जनता में फेला ने में 
हुआ, उसी तरह इस नव -सुशिक्षित वर्ग का उपयोग ब्रिटिशों के 
साम्राज्य - संबंधी प्रेम को श्रशिक्षित हिन्दी जनता में फलाने में होगा-- 
ऐस। ब्रिटिश राजनीतिजञों की कल्पना थी और इसमें संदेह नहीं कि इस 
प्रकार यह परराज्य -प्रेरित सुघारवाद भारतीय राष्ट्र की बुद्धिमत्ता को 
राजनीति-विमुख अथवा अराष्ट्रीय इनवाने में कुछ समय तक कारणीभूत 
हुआ । यही कारण है कि हिन्दुस्तान में जब्र वास्तविक राष्ट्रीयवा उदय 
हुई तब स्वोगीण सुधारों के विरोध के रूप में उसका जन्म हुआ, तथापि 
उसका वास्तविक अंतरंग सामाजिक और धार्मिक सुधारों का विरोध नहीं, 
बल्कि दूरदर्शी ओर गहरी राजनेतिक दृष्टि और प्रखर राष्ट्रिमिमान ही है। 
भारतीय राष्ट्रवाद यद्यवि इस प्रकार शुरू -शुरू में सामाजिक ओर धार्मिक 
सुधारों की प्रतिकार भावना के रूप में उत्न्न होने जेसा प्रतीत हुआ, 
तथापि आगे चलकर अ्रपने राष्ट्रामिमान की ज्योति जगाने के लिए उसे 
भी सामाजिक ओर धार्मिक सुधारों का उपयोग करना पड़ा ओर इसीलिए, 
भारतीय राष्ट्रवाद आज धीरे-धंरे सवोंगोण क्रान्तिवाद का रूप धारण कर 
रहा है। समाज की सबोंगीण क्रान्ति के लिए समाज के आशिक संगठन 
की बुनियाद ही पहले बदलनी पड़ती दे श्रोर उसके पहले देश की शासन- 
सत्ता सामान्य जनता के हाथ में आने की जरूरत है, क्रान्ति -शस्त्र के इस 
आधारभूत सिद्धांत का ज्ञान आज भारतीय लोगों को हो गया है। 
इस कारण श्राज भारतीय राष्ट्रवाद यद्यपि सवांगीण क्रान्तिवाद का स्वरूप 
घारण कर रहा है तो भी राजनीति पर उसका जोर कम न होकर अधिका- 
घधिक बढ़ ही रहा है। पहले का स्वोगीण सुधारवाद्‌ ब्रिटिश - साम्राज्य 
का बफ़ादार मित्र था तो आज का सवांगीण क्रान्तिवाद ब्रिटिश - साम्राज्य 
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का कट्टर शत्रु है। पहले का सुधारवाद शुरू में राजकरणु-विमुख और 
बाद में नरम राजनेतिक था तो श्राज का सबोंगीण क्रान्तिबाद पहले 
राज्नैतिक क्रान्ति और बाद को स्ोगीण क्रान्ति -शास्त्र के तत्व को पह- 
चान कर चलनेवाला है | इस तरह हिन्दुस्तान में जो सवोगीण सुधारवाद 
पिछले शतक में निर्मित हुआ उससे आज का स्वोगीण कान्तिवाद भिन्न 
है और पहले के सुधारवाद की राजनीति बहुत नरम थी तो आज के 
क्रांतिवाद की राजनीति बहुत गरम है, ऐसा आक्षेप भारतीय राष्ट्रवादी 
उसपर कर सकते हैं। परन्तु भारतीय राष्ट्रबाद का भावी विकास इस 
सवोंगीण क्रान्तिवाद की दिशा में ही होता जायगा इसके विषय में अब 
अधिक शह्ढ नहीं रह गयी है। पहले के सुधारवाद में जहाँ प्रेरक -शक्ति 
ब्रिटिश इतिहास थी तहाँ आज के क्रान्तिवाद की प्रेरक - शक्ति रूस की 
क्रान्ति है। अलबत्ता पहले के सुधारवाद की तरह इस क्रान्तिवाद का भी 
राष्ट्रीकूण होना आवश्यक हे श्रोर जब वह भारतीय जनता के अन्तःकरण 
में स्थान ग्रहण कर लेगा तभी उसका वास्तविक सामथ्ये प्रकट होगा | 
राजा राममोहन राय से लेकर जस्टिस रानाडे तक जो सवागीण 
सुधारवादी हुए उनके भाषण ओर लेखों में कुछ भाव यद्रपि हमें राष्ट्रीयता 
से असज्भत मालूम होते हैँ तो भी कुल मिलाकर विचार करने से मालूम 
पढ़ता हैं कि आधुनिक भारत का जन्म इन्हीं के प्रयत्न ओर प्रचारों से 
हुआ है ओर आज भारतीय राष्ट्रवाद को जो स्वोगीण क्रांतिवाद का 
स्वरूप प्राप्त हुआ है उसके बीज भी उनके द्वारा हिन्दुस्तान में प्रवर्तित 
नवीन विचार -युग में मिल सकते हैं.। भारतीय संस्कृति के इतिहास में इसे 
सुधारवादी विचार -युग का विशेष महत्व है और यह सुधारवाद यद्यपि 
कुछ समय तक ब्रिटिश-साम्राज्य को सुस्थिर बनाने में कारणीभूत हुआ 
हो तो भी यह कहना कि ये सामाजिक ओर ध।मिक सुधारक देश-द्रोही 
थे, झृतप्नता होगी | उनके अंतः करण की प्रेरक शक्ति शुद्ध देशभक्ति और 
देशोद्धार दी थी और उन्होंने देश में जो नव - ज्योति प्रज्वल्चित की इसके 
सम्बन्ध में दो मत नहीं हो सकते.। उस विचार -ज्योति के प्रकाश में 
भारतीयों की आँखें कुछ समय तक चोंघिया गई हों तो उसका दोष उस 
प्रकाश को नहीं बल्कि भारतीय संस्कृति पर जो कुछ समय तक अंधकार 
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'फेल गया था, उसका था । जिन ब्रिटिश दूरदर्शी राजनीतिशञों ने भारतीय 
लोगों को पाग्वात्य शिक्षा देकर धोरे-घीरे राज-काज में स्थान देने की 
नीति स्वार्थभाव से निश्चित की, उन्हें इस विचार-ज्योति को प्रथम 
प्रज्यलित करने का बहुत - कुछ श्रेय है, फिर भी अपने साम्राज्य को बल 
प्राप्त कराने के लिए इस ज्योति को जगानेवाले वरिटिश - राजनीतिश्ञ ओर 
अपने देश में फेले अ्रश्ञान “रूपी अंधकार को नष्ट करने के लिए पाश्चात्य 
विद्या की ज्योति सर्वत्र फेलाने की इच्छा रखनेवाले सवोंगीण सुधारवादी 
भारतीय देशभक्त दोनों को हम एक ही श्रेणी में नहीं त्रिठा सकते | 
इसी प्रकार बिन ब्रिटिश राजनीतिशों ने दरदर्शी स्वार्थ के वशीमूत होकर 
'ही क्यों न हों, भारतीय लोगों को ज्ञान - दान देकर धीरे-धीरे राज - काज 
में उनका प्रवेश कराने की नीति निर्धारित की, उनके भी दूरदर्शी अथवा 
'बुद्धिमत्तायुक्त स्वाथ के लिए भारतीय देश - भक्तों को कृतश् होना अनु- 
चित नहीं हैं। इस क्ृतज्ञता के कुछ इष्टानिष्ट परिणाम भारतीय राष्ट्रीयता 
के विकास पर हुए दिखाई देते हैं । उसकी चर्चा इस पुस्तक में आगे 
'स्थान-स्थान पर होनेवाली ही है; परन्तु इससे पहले अंग्रेजों के सावे- 
भोमत्व हस्तगत करते ही अपने साम्राज्य की जड़ मजबूत करने के लिए, 
उन्होंने कोन - सी दूरदर्शी नीति इख्तियार की, इसका जरा विस्तार से विचार 
'कर लेने की जरूरत है। , 
माउन्ट स्टुअंटे एल्फिन्स्दन ने श्यश्ण ई० में पेशवाई को खत्म 
"करके हिंदुस्तान में अंग्रेजों का सावभीमत्व स्थापन किया और पेशवाई के 
बाद वही बम्बई प्रांत का पहला गवर्नर हुआ। १८१६ से १८२७ तक 
वह गवनर रहा | इसी समय में सर ठामस मनरो मद्रास का गवनर था । 
“इन दोनों ने ब्रिय्श शासन में उदार-नीति दाखिल की या दिखाई 
ओर इसकी घोषणा करके उन्होंने यहाँ के लोगों का हृदय आकर्षित कर 
लिया । मई १८१६ में एल्फिन्स्टम सर जॉन माल्कम को लिखता है-- 
“गाज या कल सारा देश हम अपना बना लें यही बहुधा वांछुनीय है-- 
यदि हम यहाँ की देशी सेना को काबू में रख सके ओर रूसी लोगों को 
“वूर रख सके तो जबतक देशी लोग हमारी शिक्षा से समझदार न बन 
जाये ओर जबतक दोनों के हित को दृष्टि से हमारा संबंध तोढ़ना इृष्ट 
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न हो तब्रतक दूसरा कोई भय मुझे हमारे साम्राज्य के लिए. दिखाई 
नहीं देता |? * 
५ इसके बाद अगले महीने में वह मेकेन्टॉश को लिखता है--“हमारा 
भारतीय साम्राज्य अधिक समय नहीं टिकरेगा, यह मत महज एकक- 
कुशड्ला नहीं बल्कि युक्तियुक्त है। इस साम्राज्य का अन्त किस प्रकार 
होगा यह समभाना बड़ा मुश्किल है, परन्तु यदि रूस अथवा किसी विदेशी 
श्राक्रमण से यह बच गया तो उसके विनाश के बीज देशी सेना में मिलेंगे 
ऐसा मुझ्के प्रतीत होता है। यह देशी रूना बड़ा नाजुक ओर भयंकर 
यंत्र है और उसकी व्यत्रस्था में जगा भी कहीं भूल हुई तो बात - की -वात 
में वह हमारे खिलाफ हो जायगी | हमारे प्रभ्न॒त्व का अत्यन्त इष्ट अन्त 
यही ही सकता हद कि हमारे शासन में यहाँ के लोगों के अंदर इतने 
सुधार हा जाव कि किसी भी विदेशी सत्ता का राज्य करना असम्भव हो 
जाव। परन्तु यह समय कितना लंबा होगा इसका अनुमान नहीं लगाया 
जा सकता ...फिर भी हमारे संबंध - विच्छेद का समय कभी - न - कभी आये 
बिना नहीं रह सकता ओर यहाँ के लोग जंगली बने रहकर अत्याचार 
करके हम से संचंध तोड़ डालें इससे तो हमारे लिए, यही श्रधिक हित- 
कारक है कि भले ही वह जल्दी टूट जाय; परन्तु टूटे बह उनका सुधार 
होने के बाद | यदि पहली वात हुई तो हमारे यहाँ बसनेवाले सत्र लोग 
झोर हमारा सारा व्यापार तहस- नहस हो जायगा और इस देश में हमने 
जो संस्थाएँ स्थापित की हैं वे मी नष्ट हो जायँगी |” 

इन दो अवतरणों से उस समय के दूरदर्शी ब्रिथिश राजनीतिज्ञों के 
बिचारों की कल्पना हमें हा सकती है। उन्हें अपने साम्राज्य के लिए 
तात्कालिक संकट दो ही मालूम होते थे | एक रूस -जेसी विदेशी यूरोपीय 
सत्ता का भय और दूसरी भारतीय सेना की बगावत का संकट |: यहाँ के 
राजे - रजवाड़ों का उन्हें विल्‍्कल डर नहीं था ओर विदेशी संकट के लिए: 
भी वे एशिया के किसी भी राष्ट्र का उल्लेख नहीं करते हैँ | यह बात याद 
रखने लायक है कि उन्होंने महज्ञ रूस का जिक्र किया है। नेपोलियन 
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को पराजय के बाद फ्रेंच लोगों का संकट उन लोगों के लिए बाकी नहीं 
रह गया था; ओर एशियाई राज्य से उन्हें कोई डर नहीं मालूम होता 
था। उन्‍हें डर था तो हिन्दुस्तानी सेना की बगावत का | वे मानते थे 
कि दिंदुस्तानियों की सद्ायता से जीते हुए हिंदुस्तान को हिंदुस्तान की 
सहायता से हो अपने तावे में रख सकेंगे | यहाँ .के राजे - रजवाड़ों से उन्हें 
कोई डर न था | पर अगर देशी सेना जिगड़ गई तो हमारा पता न लगेगा, 
यह भय उन्हें अवश्य था। उन ब्रिटिश राजनीतिज्ञों को उस समय यह 
आशंका बिल्कुल नहीं थी कि यहाँ के सब राजे - रजवाड़े एक मंडे के नीचे 
एकत्र होकर हमारे विदेशी साम्राज्य को हटा देंगे और हिंदुस्तान पर 
अपना प्रभुत्व स्थापित कर लेंगे। वे जानते थे कि हिंदुस्तानी राजे- 
महाराजे, सरदार - जागीरदार श्रथवा उनके विद्दान्‌-अ्रविद्वान्‌ राजनीतिशञ 
हिंदुस्तान में राप्रीयता पैदा नहीं कर सकते, क्योंकि वे संसार की सस्क्ृति 
में पिछड़े हुऐ हैं, अद्ध - जड्ली हैं, आपस में एक - दूसरे से लड़ते हैं, 
अनुशासन श्रोर कवायद के महत्व को नहीं जानते, विदेशी प्रभ्न॒त्व पर 
उनके दिल को चोट नहीं लगती, वे धर्मान्धता में ड्वे हुए हैं, आधुनिक 
राष्ट्र - निर्माण से दूर हैं, उन्हें लोक-सत्ता का ज्ञान नहीं है, संसार के 
घटना - चक्र से वे अपरिचित हैं ओर उनके पास हमारे जेसे शस््रात्ध भी 
नहीं हैं । वे थह खयाल करते थे कि यदि नेपोलियन की शिकस्त न होती तो 
भारतीय लोगों के सुधार का काम फ्रेंच लोगों को करना पढ़ता , परन्तु 
अन्र उसकी जिम्मेदारी हमपर आ गई है। वे जानते थे कि यदि हमने 
इन्हें सुधारा, राज -काज का सबक सिखाया ओर अपनी ही संस्कृति की 
लोक - सत्तात्मक राष्ट्र - निर्माण की कल्पना यहाँ जड़ पकड़ गई तो फिर यही 
लोग ए.क होकर हमारा मुकात्रला करेंगे ओर फिर उनके मुकाबले में हम 
टिक न सकेंगे | परन्तु इस भ्ात में सौ, दो सो साल लग जायँगे और ततब्- 
तक हम इनपर अपनी सत्ता चला सकेंगे, ऐसा उनका आत्म - विश्वास 
था। तब बहुत दूर के इस तीसरे संकट को छोड़ द॑ तो फिर ऊपर लिखे 
मुताबिक तात्कालिक संकट दो ही रह जाते हैं -- एक बाहर से रूस के 
हमले का और एक भीतर से हिंदुस्तानी सेना की बगावत का | इसे दर 
करने के लिए उन्होंने क्या - कया तजवीजें की, इसका अब विचार कर | 
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वे यह जानते थे कि जबतक हिन्दुस्तान के जन-साधारण में राष्ट्र 
भावना न पेंदा होगी तबतक यदि महज सेना की बगावत के बल पर 
हिन्दुस्तान श्राजाद होना ओर सुख - शांति से रहना चाहे तो यह अ्रशक्‍्य 
है । महज सैनिक विद्रोह के द्वारा राष्ट्रननिर्माण नहीं हों सकता--हों, 
देश में अंधाधुन्धी ओर पिंडारगदी अलबत्ता हो सकती हैं। यहाँ के 
“हिंदू - मुसलमान राजा-नवाबों का यह खयाल हो सकता है कि यूरोपियन 
लोग यदि इधर आये ही न होते तो सम्मव था कि इस अंधाधुन्धी से 
कोई सम्पन्नशाही - ढंग का तितर - तितर साम्राज्य स्थापित कर पाये होते ; 
परन्तु यहाँ के वेवकूफ ओर नालायक राजे - रजवाड़े यह समझे हुए थे कि 
अंगरेजों की कवायद -निपुण तालीमयाफ्ता सेना के और भेद - नीति के 
मुकाबले में ओर एक बड़े क्षेत्र में शांति का शासन स्थापित करके आम 
लोगों के हृदय को आकर्षित कर लेने की उनकी कला के सामने हमारा 
कुछ बस न चलेगा । इधर अंग्रेज राजनीतिज्ञों ने अपने मन में यह 
किया होगा कि हमारी शक्ति है तो बहुत थोड़ी, परन्त इन मूर्खों को वह 
बहुत बड़ी मालूम होती है, क्योंकि राष्ट्र-निर्माण का वा आपस में एका 
करके विदेशियों से लड़ने का महत्त्व वे नहीं जानते हैं, आपस के लड़ाई- 
भगड़ों के या पेट के लिए, दूसरों को घर बुलाकर उनकी नौकरी - चाकरी 
करने में इन्हें जब शर्म नहीं आती तब इनसे डरने की कोई आवश्यकता 
नहीं है। फ्रेड़िक जॉन शीक्रर नामक अँग्रेज लेखक सन्‌ १८३५ 
में अ्रपने 'इश्डियन आर्मी! नामक लेख में इसी च्ात का प्रतिपादन 
करता है कि हिंदुस्तानियों में आत्म - विश्वास नहीं है, न राष्ट्राभिमान है 
आर वे एका भी नहीं कर सकते--यही हमारे साम्राज्य का सामथ्य है-- 
इस कथन का कि हमारा भारतीय - साम्राज्य लोकमत के आधार 
पर खड़ा है, अर्थ मैंने अब समझा है। इसका अर्थ समझा तो यह जाता 
'है कि लोग हमारे न्याय - भाव पर ओर हमारी बात पर ज्यादा विश्वास 
रखते हैं ओर इसलिए, हिंदुस्तानियों से हमारी हुकूमत को ज्यादा पसन्द 
करते हैं । परन्तु जिस राजनीतिश ने यह पहला रूप बनाया उसका अर्थ 
इतना ही है कि--हिंदुस्तानी यह जानते हैं कि हमारा सामथ्य बहुत है 
ओर इसलिए हमारा विरोध करना व्यर्थ है। परन्तु यदिवे एका 
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कर लें तो बहुत श्रासानी से हमारा नामोनिशाँ मिट सकेंगे--ऐसा मुझे 
भय है | जो हो, हमारे साम्राज्य का आधार तो तलवार ही. है, जनता 
की इच्छा व प्रेम नहीं | यदि हमारी फोज वापिस बुला ली जाय या उसकी 
संख्या कम कर दी जाय तो इसकी प्रतीति हो जायगी, लेकिन उसका 
फल भी हमें भोगना पड़ेगा |? 

भारतीय सेना की वफादारी के सम्बन्ध में यह लेखक कहता है--- 
. मतलब यह कि अपने गाँव के श्र॒लावा हिन्दुस्तानी नहीं जानते कि देश- 
प्रेम कया चीज है ? किसी श्रधिकारी श्रथवा स्वामी के प्रति उसका प्रेम और 
वफादारी ही सकती है, परन्तु सारी राज्य -व्यवस्था के बारे में वह वेफिक्र 
रहता है। जो वेतन देते हैं उनके लिए वह लड़ता है और यदि कहीं 
उसे ऐसा दिखाई दिया कि जिस सरकार की मैं नौकरी करता हूँ वह 
गिर या टूट रही है तो उसकी नौकरी छोड़कर ज्यादा वेतन अथवा लूट 
का आशा से शत्रु के वहाँ भी नोकरी कर लेगा |? 

ऐसी संस्कृति में पले सेनिकों को खुश रखने के लिए उन्होंने दो उपाय. 
ईजाद किये थे। एक तो यह कि उन्हें काफी और नियमित समय पर 
वेतन दे देना ओर ऐसा कोई काम न करना जिससे उनके जात - पाँत 
या अंध-विश्वासों को धक्का लगे। इतनी सावधानी रखने पर उन्हें बहुत 
से सेनिक मिल जाते थे और उनका यह अ्रनुभव था कि उन्हें कवायद- 
परेड सिखाकर नये शस्तरासत्र दे दिये जाते हैं तो फिर उनके आगे देशी 
राजाओं की दाल नहीं गल सकती | परन्तु मन्रो, एलफिन्स्टन -आदि 
पहले के उदार समझे जानेवाले अंग्रेज मुत्सद्दियों को इस बात का भी 
पता था कि भरपूर तनख्वाह और धार्मिक मामलों में दस्तंदाजी न करने 
की नीति से सिपाहियों को खुश रखने के बाद भी यह सावधानी रखना 
ग्रावश्यक है कि उनमें राजनेतिक स्वातन्त्रय के विचारों का प्रवेश ज़्हो। 
इसीलिए. उनका यह मत था कि हिन्दुस्तानियों को मुद्रण॒-स्वतंत्रता न 
दी जाय | कम-से-कम उनपर बहुतेरे बन्धन तो जरूर ही लगा दिये 
जाय॑ | मनरो, एल्फिन्स्टन, माल्कम ये गवनेर लोग और उनकी नीति 
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को चलाने वाले गवर्नर-जनरल लाडे विलियम बेंटिंकु-- सबने समय-समय 
पर ऐसे विचार प्रदर्शित किये हैं कि भारतवासियों में शिक्षा का प्रचार 
किया जाय, धौरे - धीरे शासन - काये सें उनका अ्रधिकाधिक प्रवेश कराया 
जाय और सम्तव पाकर जत्र वे स्वतन्त्र होने के योग्य हो जायेंगे तन 
ऐसी सावधानी रखकर उन्हें स्वतंत्र होने देना चाहिए, जिससे हमारा 
व्यापार और हमारी स्थापित संस्थाएँ सुरक्षित रहें | फिर भी वे इस बात पर 
तो जोर हो दिया करते थे कि उन्हें सुद्रण॒-स्वातंत्य न दिया जाय, क्योंकि 
उन्हें डर था कि इससे राजनेतिक स्वतन्त्रता के खयाल और भाव लोगों 
के अन्दर पंदा होंगे और वे हिन्दुस्तानी सेना में तुरत फेल जावेंगे। 
मद्रास का गवनर सर टॉमस मनरो इस विषय में श्पए२ ईस्वी में 
लिखुता है : 
इस देश के लोगों को सुद्रण - स्वातंत्य देने के विषय में विचार करते 

हुए. मैं इस बात को नहीं भुला सकता कि इन लोगों को मुद्रण - स्वातन्त््य 
उपयोग करने देने की शर्ते पर हम इस देश में नहीं रह सकते | 
इसीलिए देश में शांति - रक्षा तथा हमारे साम्राज्य की रक्षा दोनों दृष्टियों 
से वततमान तमाम बन्धनों को कायम रखना मुझे जरूरी मालूम होता है। 
यदि यहाँ के सभी लोग हमारे देशबंघु होते तो आत्यन्तिक मुद्रण - स्वातन्त्य 
को मैं पसंद कर सकता था ; परन्तु जन कि वे ऐसे नहीं हैं, उन्हें मुद्रण 
स्वातंत्रय देना सचसे भयंकर बात होगी। इसके उपयोगी ज्ञःन का प्रसार 
होने के बजाय, अथवा शासन-का्य में सुधार होने के बजाय लोगों में 
उद्दण्डता, बगावत और अराजकता फेलने की ही सम्भावना है | 

'मुद्रण-स्वातन्च्य ओर विदेशी-शासन ये दोनों बिल्कुल परस्पर 
असंगत बातें हैं और इनका संयोग अधिक दिनों तक नहीं टिक 
सकता. क्यों कि स्वतंत्र अखबारों का पहला कत्तेव्य क्या है ९ अपने 
देश को विदेशियों के जबड़े से छुड़ाना और इस महान्‌ ध्येय की 
सिद्धि के लिए तमाम क्ुद्र विचारों को छोड़ देना | और हमने यदि 
यूरोपफियन तथा हिंदुस्तानी दोनों को वसतविक मुद्रण - स्वातंत्य दे दिया तो 
उसका इसके सिवा दूसरा नतीजा हो ही नहीं सकता । 

धमुद्रण - स्वातंत््य के समर्थक कहते हैं कि हमारा यह प्रयत्ञ इसलिए 
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है कि हमारी शासन -व्यवस्था में सुधार हो और यहाँ के निवासियों की 
स्थिति तथा मन - बुद्धि पर भी अच्छे संस्कार पड़ें। परन्तु उनका यह 
इच्छित ऐतु उन साधनों के द्वारा सिद्ध नहीं हो सकता जिनका अ्वलम्बन 
वे करना चाहते हूँ | इस देश में हमारे शासन -काय का विचार करते 
समय दो मार्क की बातों पर हमेशा ध्यान रखना चाहिये | पहली बात 
तो यह कि हमारा प्रभुत्व श्रधिक- से -अधिक समय तक कायम रहे, ओर 
दूसरा यह कि जब्र हमें श्रपना प्रभुत्व छोड़ना पड़े तब लोगों में स्वातंत्य- 
मण्डित तथा सुनियन्त्रित सरकार स्थापित करने इतनी क्षमता श्रा 
जानी चाहिये। यह बात नियन्त्रित मुद्रण - स्वातंत्र्य से ही पूरी पड़ सकती 
है| छापेखाने की ओर अखचारों की पूरी स्वतंत्रता से ये कदापि सिद्ध 
न होंगे ; क्‍योंकि सुधार में जल्द -बाजोी करने से वे सन्च लाभ नष्ट ही 
जायँगे जो छिपे - छिपे तथा सावधानी के साथ करने से हो सकते हैं । 
“जो बंधन सुझाये गये हैं उनसे यहाँ के लोगों में ज्ञान- प्रसार होने 
में बाधा नहीं पड़ सकती, उलटे उनसे उसमें स्थाणित्व ही आवेगा; 
क्योंकि वह स्वाभाविक रूप में होता रहेगा और सेनिक - विद्रोह तथा 
अराजकता के भावों से वह सुरक्षित रहेगा | ज्ञान- प्रसार का स्वाभाविक 
मार्ग है जनता में धीरे -धीरे शिक्षण का प्रचार करना तथा सत्र वर्गों में 
'घार्मिक और नेतिक ज्ञान का प्रचार करना, न कि यूगोपियनों के निकट 
सम्पक में आनेवाज्ञों में पत्र - पत्रिकाओं का प्रचार करना । हम आज़ाद 
हों और अपना राज-काज खुद चलावें--यह आकांक्षा फौज में पेदा होने 
के पहले सामान्य जनता में होनी और फेलनी चाहिये और जो सुधार 
कर पीढ़ियों में होने चाहिये, यदि हमने जल्दी मचाकर उन्हें थोड़े ही 
समय मे करने के फेर में पड़कर इस कार्य में बाधा न डाली तो इसमें 
कोई सन्देह नहीं है कि स्वतन्त्रता की यह आकांक्षा हिन्दुस्तान में घर-घर 
अवश्य फैलेगी | यदि हमने सोम्य और न्याय -युक्त शासन -व्यबस्था रखी, 
लोगों के धामिक भावों पर हमला न करते हुए अच्छी पुस्तकों का उनमें 
प्रचार किया, उनके द्वारा स्थापित शिक्षण -संस्थाओं को संरक्षण देकर जहाँ 
अच्छी शिक्षा दी जाती हो वहाँ आथिक सहायता दी या उनका सम्मान 
किया, जिन संस्थाओं को आशधिक सहायता की जरूरत है उन्हें वह दी, 
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ओर सबसे अंधिक स्थानिक विद्वानों को अधिकार और सम्मान के.पद्‌ 
देकर उनके दिलों में यह आकांक्षा पेदा की कि हम शिक्षा और 
ज्ञान संपादन करे, तो हम उन्हें शासन -कार्य में अधिक भाग लेने काः 
मौका देकर धीरे-धीरे उनको धर्मान्धता दूर कर दंगे और हमारे देश में 
जिन उदात्त मतों और तत्वों का प्रचार हुआ है, उन्हें इन-लोगों में भी 
फेला सकेंगे |”? । 

“परन्तु यदि हमने इसके विरुद्ध मार्ग अहण किया और मुद्ठी भर 
यूरोपियन पन्नकारों के हित पर दृष्टि रखकर यदि यूरोपियनों के चारित््य 
ओर सत्ता के प्रति हिन्दुस्तानियों के आदर -भाव में मुद्रण - स्वातन्त्य की: 
सुरंग लगादी तो देशी सेना में हम अरसन्तोष के बीज बो देंगे और हम 
ब्रगावत ओर विद्रोह के संकट से कभी मुक्त न हो सकेंगे, निःशंक न रह 
सकेंगे । इस संकट के लिए. यह जरूरी नहीं है कि आज की अपेक्षा 
उनकी बुद्धि अधिक तीत्र हो, या उन्हें राष्ट्रीय अथवा मानवी स्वत्वों का 
अधिक ज्ञान हो | हमारे अधिकारियों और यूरोपियनों के चारिज्य के प्रति 
जो आदर आज उनके मन में है वह खत्म हुआ कि बस.। जिस दिन 
ऐसा होगा उसी दिन वे हमारे खिलाफ बगावत का भझूण्डा खड़ा कर 
देंगे--मगर इस बगावत को मन्शा यह न होगी कि उन्हें आंजादी 
मिल्ते, बल्कि यह होगी कि उनके हाथों में सत्ता आ जावे और वे लूट-पाट 
कर सके। हम एक ऐसा प्रयोग कर रहे हैं जो दुनिया में कहीं नहीं 
हुआ--वह यह कि जिस राष्ट्र की सेना के सहारे अपना प्रग्न॒त्व कायम 
रखना शोर उसी समय मुद्रण -स्वातन्त्य प्राप्त करके हमें यहाँ से निकाल 
बाहर करने ओर अपने देश को आजाद करने का पाठ उन्हें पढ़ाना | 
यह अन्देशा सिफे हिन्दुस्तानी पत्रकारों के बारे में ही है और इन विचारों 
की खलबली जब हमारी देशी सेना में मचेगी तभी उसके भयानक परिणाम 
हमें दिखाई देने लगेंगे। एक ओर जहाँ बहुतेरे लोग हिन्दू अखबारों के 
प्रयत्नों की तारीफ करने लंगेंगे ओर ऐसी आ्राशा बाँधने लगेंगे कि श्रत्र 
हमारे लोगों में खूब ज्ञान- प्रसार होगा, तहाँ उसी समय दूसरी ओर इन्हीं 
अखबारों के प्रचार से जन्मी एक भयंकर क्रान्ति हमारी सत्ता को श्रसमय में 
उखाड़ फेंकने की तैयार करने लगेगी और यदि ऐसा हुआ तो हमारी 
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सत्र श्राशाएँ चूर - चूर दो जायंगी श्रोर हमने हिन्दुस्तान को जिंसँ-स्थिति में 
देखा था, सुधार को दृष्टि से वह उससे भी श्रांचक निराशामय स्थिति में 
जा गिरेगा ।??% 

इसी तरह १८२६ ६० में बरारकपुर - विद्रोह को मिटाने के बाद 
एलफिन्स्टन सर चाह्स मेटकाफ को लिखता है “- 

“मुझे ऐसा लगता था कि हमारा साम्राज्य काँच का ही बना हुआ 
है | परन्तु पहले ओर श्रत् जो आघात उसने सफलता के साथ खहन 
किये हैं उन्हें देखते हुए ऐसा भासित हो सकता है कि वह फ्रोलाद का 
है। परन्तु मेरा यह विश्वास है कि वह फौलाद का है तथापि यदि वह 
गाफिल लोगों के हाथों में जा फँसा तो उसके टुकड़े टुकड़े हो जाने की 
भी संभावना है । ? 

फिर भी १८३५ में ला विलियम बैंटिंक के चले जाने के बाद 
१८३६ में जब सर चाल्से मेटकाफ गवनेर - जनरल हुथ्रा तो उसने हिन्दु- 
स्तान को मुद्रण -स्वातन्ब्य के अधिकार दे दिये। इस अपराध? के लिए 
उसे उसके पद से हटा दिया गया, फिर भी उसने श्रपना यह मत न 
बदला कि मुद्रण - स्वातन्त्य देने में ही भारतीयों तथा हमारे साम्राज्य का 
वास्तविक हित है | उसकी दलीलें इस प्रकार हैं -- 

“यदि यह कहा जाता हो कि ज्ञान - जाश॒ति के फल - स्वरूप हमारे 
भारतीय राज्य का खातमा हो जायगा तो इसपर सेरा जबाव यह है कि 
नतीजा जो कुछ भी हो, उन्हें ज्ञान - लाभ कराना हमारा कत्तंव्य ही है । 
यदि हिन्दुस्तानियों को अ्ज्ञान में रखने से ही यह देश हमारे साम्राज्य में 
रह सकता हो तो हमारा प्रभुत्व इस देश के लिए शाप-रूप ही सिद्ध 
होगा और उसका अन्त हो जाना ही आवश्यक होगा । 

“परन्तु मुझे तो ऐसा मालूम पड़ता है कि यह मानना ही अधिक 
युक्ति -थुक्त ओर साधार है कि लोगों को अज्ञान बनाये रखने में ही 
अधिक डर है। में तो यह सोचता हूँ कि ज्ञान - जागृति से हमारा साम्राज्य 
अधिक ही बलिष्ठ होगा । इससे शासक ओर प्रजाजन दोनों में सहानुभूति - 
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पैदा होगी और परस्पर एकता का भाव बढ़ेगा और आज जो खाई 
उनमें है वह धारे- धीरे त्रिल्कुल पट जायगी ।??# 

ज्ञान -जाणति से ब्रिटिश साम्र,ज्य की जड़ अधिक मजबूत होगी या 
ढीली, इस प्रश्न का उत्तर इस बात पर अवलम्बित है कि वह ज्ञान किस 
प्रकार का होगा । अग्रेजों के प्रथभ शासन-काल में यहाँ के शिक्षित 
लोगों में जिस ज्ञान का प्रचार हुआ उससे ब्रिटिश साम्राज्य को कुछ 
समय तक तो निस्संदेह बल ही मिला। इस प्रकरण के आरभ्म में 
लोक - हितवादी? का जो उद्धरण दिया गया है उसमें यह परिणाम साफ 
तौर पर दिखाई देता है | उसमें वे स्पष्ट ही कहते हैं -- “सुज्ञ लोगों को 
चाहिए कि वे श्रग्नेजों के जाने की इच्छा कदापि न करें |” क्योंकि वे 
समभते थे कि इससे फिर अ्रराजकता फ्रैलेगी । 

लोकहितवादी? का यह लेख १८५० का शअ्रर्थात्‌ मेटकाफ द्वारा मुद्रणु- 
स्वातन्त्य मिलने के पन्द्रह साल बाद का है | उससे १८२२ में सर ठामस- 
मनरो को मुद्रण - स्वातन्त्य देने से जिन भयंकर परिणामों का डर लगता था 
वह सच नहीं मालूम होता । बल्कि अंग्रेजी शिक्षा से जिनकी आँखें खुल 
गई थीं उन्हें ऐसा नहीं मालूम हुआ, श्रोर उलय वे ऐसा प्रचार करने 
लगे कि जत्रतक हमारे देश का भीतरी और बाहरी सारा रंग नहीं बदल 
जाता, तबतक अंग्र जी राज्य रहना चाहिए और किसी भी बुद्धिमान 
मनुष्य को यह इच्छा न करनी चाहिए कि अंग्रेजों का राज्य यहाँ से चला 
जाय। उन्होंने अपने देश के सर्वींगीण सुधार का बीड़ा उठाया और 
राष्ट्रीय स्वातन्त्य का विचार कुछ समय के लिये दूर रख दिया | इससे 
मेव्काफ का ही यह विचार सच साबित हुआ कि मुद्रण - स्वातन्त्य से तो 
हमारे साम्राज्य को जड़ और मजबूत ही होगी । 

१८२३ ईसर्वी में बंगाल के राजा राममोहन राय आदि सुशिक्षित 
भारतीय नेताओं ने मुद्रण - स्वातन्न्य के विषय में एक निवेदन - पत्र 
ब्रिय्िश राजा को भेजा था | इसमें वे लिखते हैं -- “महाराज इस बात को 
जानते हैं कि मुद्रण - स्वातन्त्य की बदौलत किसी देश में आजतक राज्य- 
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क्रान्ति नहीं हुई, क्योंकि जहाँ स्थानिक अधिकारियों की शिकायत बड़े 
अधिकारियों तक पहुँचने का मार्ग सुलभ हो शोर वे दूर कर दी जाती हों, 
वहाँ श्रसन्‍्तोप - जनित क्रान्ति का कारण ही नष्ट हो जाता है। इसके 
खिलाफ जहाँ मुद्रण - स्वातन्त्य त्रिल्कुल नहीं है और इसलिए न तो 
शिकायतें प्रकट ही की जा सकती हैं, न दूर ही होती हैं, वहाँ दुनिया के 
सन्न हिस्सों में असंख्य राज्यक्रान्तियाँ हो चुकी हैँ ओर सरकार ने शस्त्र 
बल का आश्रय लेकर जहाँ - जहाँ उन्हें रोक दिया है, वहाँ - वहाँ लोग, 
बगावत करने के लिए सवेंदा तेयार रहे हैं |? ४ 

श्राघुनिक प्रजातन्त्र -शासत्र का यह तात्विक धिद्धान्त मनरो आदि को 
मालूम न था, सो बात नहीं । परन्तु उन्हें डर यह था मुद्रण - स्वातन्त्र्य 
मिलने से कि मारा साम्राज्य विदेशी होने के कारण, पहले ये लोग इस 
राज्य का ही नाश करने में जुट पड़ेंगे ओर बाद को श्रन्तंगंत सुधारों की 
तरफ ध्यान देंगे। परन्तु अँग्रेजी शिक्षा के प्रचार से जब यहाँ के पढ़ें- 
लिखे लोगों को यह ज्ञान हुआ कि हम तो अपने देश की शासन -व्यवस्था 
करने के बिल्कुल श्रयोग्य हैं, तत्र तो मेटकाफ का मत ही अ्रधिक ठीक 
सात्रित हो गया। अ्रँग्रेजी ज्ञान ओर विद्या के प्रचार ने जो पहला काम 
किया उसका विचार यदि केवल राष्ट्रयता को दृष्ठि से किया जाय तो 
सत्र लोगों को यह स्वीकार करना पड़ेगा कि वह कुछ समय के लिए 
तो राष्ट्रीयवा का मारक ही सिद्ध हो गया था। महाराष्ट्र के इतिहासाचार्य 
श्री० राजवाड़े ने राष्ट्रीयवा की एक बढ़िया व्याख्या की है--- 

८ जिस समाज के बहतम व्यक्तियों में यह भावना पदा है) गयी कि 
अपने देश की सारी व्यवस्था, खास करके शासन-व्यवस्था, हम खुद करेंगे 
ओर उसके लिए. जिस समाज के लोग प्राण अ्रपंण करने को तेयार 
हो गये हों, उस समाज को. राष्ट्र कहना चाहिये। जब्तक यह भावना 
समाज में पैदा न हुई हो तब्तक उसे 'लोकः कहना होगा । उस लोक? 
में भले ही एक देश, एक भाषा, एक आचार-विचार, एक वंश, एक 
धर्म और एक कानून हो--इतने सच समान बन्धन विद्यमान हों तो 
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भी यदि उनमें अपना शासन - भार खुद उठाने की अर्थात्‌ स्वराज्य- 
संचालन करने की उत्कट इच्छा नहीं है तो उस 'लोक? को- राष्ट्र नहीं 
कह सकते |? 

अँग्रेजी शिक्षा के संस्कारों से ओर अँग्रेजी शासकों के प्रोत्साहन 
से जो सवांगीण सुधारक वर्ग उन्नीसवीं सदी के पूर्वाद्ध में यहाँ पेदा हुआ, 
उसने चाहे धार्मिक ओर सामाजिक विषयों में अनेक महत्त्वपूर्ण काये. 
किये हों परन्तु यह भावना कि हम अपने देश का शासन करने के अयोग्य 
हैं, दूर न करके उल्टे अधिक ही फैलायी । इससे मनरो का यह सिद्धान्त 
कि स्वतन्त्र पत्रकार का पहला कत्तेव्य है अपनी मातृ - भूमि को राजनेतिक 
दासता से मुक्त करना, निमू ल सिद्ध हुआ और इसोलिए इस पाठ और 
उपदेश से ऊचकर श्प्वीं सदी के चौथे चरण में विधपु शास्त्री चिपलूण॒कर 
ने ज्ञोीर की आवाज उठायी -- “हमारे देश की प्रकृति में अभी कोई 
कहने लायक खराबी नहीं हुई है, उसकी नाड़ी साफ चल रही है ।?? ऐसा 
कहकर उन्होंने लोगों के राष्ट्रीय स्वाभिमान को जाग्रत करना शुरू 
किया | इसी पर से यह चर्चा हुई कि पहले राजनेतिक सुधार हो, या 
सामाजिक सुधार और यह कहा जाने लगा कि राष्ट्रीय दलवालों को 
सामाजिक सुधार प्रिय नहीं हैं। इसके लिए उचित कारण भीथे। 

फिर भी निष्यक्ष दृष्टि से यह स्त्रीकार करना पड़ेगा कि महाराष्ट्र के 
राष्ट्रीय पक्ष ने सामाजिक सुधारों का विरोध करने में अतिरेक से काम 
लिया तथापि लोकमान्य तिलक ने अपने जीवन के अन्तिम समय में 
राष्ट्रीय पत्ते की जो सामाजिक नीति निश्चत की थी वह अब भी माननीय 
ही मालूम होती है। एक जगह उन्होंने कहा है--“स्वाभिमान, उत्साह, 
स्वराज्य-निष्ठा--यही राष्ट्र के सच्चे प्राण हैं। और यह सजीवता जहाँ 
होगी तहाँ, सुई के पीछे धागे की तरह, सामाजिक सुधार भी अपने - आप 
आते चले जायँंगे । इतिहास इसका साक्षी है। इसीलिए राष्ट्रीय पत्त 
रशाजनेतिक आन्दोलन को जितना महत्व देता है उतना सामाजिक आन्दो- 
लन को नहीं | उसका यह कहना नहीं है कि राष्ट्र को सामाजिक प्रगति 
न होनी चाहिए. बल्कि यह कि वह राजनैतिक प्रगति ओर स्वाभिमान 
के साथ - साथ होनी चाहिए । राष्ट्रीय पक्ष का सिद्धान्त यह है कि यदि 
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हम ढीला-दढाला विरोध करते हुए राजनैतिक परतंत्रता को मंजूर करते 

रहेंगे तो सनीय सुधार हरगिज न हा सकेंगे ।मे 
खेर; किसने क्या किया होता तो क्‍या हुआ होता--इस बात को 
छोड़ दें तो अ्ँग्रे जो पढे - लिखे लोग श्प्वीं सदी के पूर्वाद्ध में ब्रिटिश 
साम्राज्य के प्रामाशिक प्रचारक बन गये ओर राजनेतिक स्वातन्त्य का 
प्रश्न अति भविष्य काल पर छोड़ सामाजिक और धामिक सुधार का बीढ़ा 
उठाकर राष्ट्रनिर्माण के कामों में प्रदत्त हुए; परन्तु इसमें आश्चय की कोई 
बात नहीं है । भारतीय राष्ट्र- संस्कृति विश्व - संस्कृति के मुकाबले में दो-तीन 
सदी पिछड़ गयी थी ओर उस समय के शिक्षित मध्यमवर्ग को यह 
खयाल हा कि हमें इस अन्तर को मिट देने का यह अ्रच्छा श्रवसर 
मिल गया है। १६वीं सदी से यूरोप में जो-जो नवीन राजनेतिक, सामा- 
जिक व धार्मिक विचार पंदा हुए वे सब्न अ्रग्रेजों के राज्य के साथ ही 
यहाँ आये । इन सुशिक्षित लोगों ने ईमानदारी से यह महसूस किया कि 
इन्हें आत्मसात्‌ किये बगेर संसार में हम एक स्वतन्त्र राष्ट्र को हैसियत से 
खड़े नहीं रह सकते ओर इसीलिए वे इनमें जुट पड़े। उस समय उन्हें 
यह ठीक - ठीक खयाल न हुआ कि अँग्रेज लोग विदेशी हैं और उनके 
राज्य से हमें कितनी आथिक हानि होगी। उन्हें यह तो स्पष्ट दिखाई 
देता था कि हमारे देश के सरदार, जागीरदार ओर विद्वानों में खपने- 
वाले शास्त्री - परिडत राष्ट्र का नेतृत्व करने के योग्य नहीं हैं; परन्तु ऐसा 
आत्म - विश्वास उनमें नहीं था, जिससे वे खुद राजनैतिक मैदान में कूद्‌ 
पड़ते ओर जनता को राष्ट्रीय स्वतन्त्रता का मार्ग दिखा देते , और 
इसके अभाव में राजनेतिक क्षेत्र के लिए. आवश्यक 'त्याग भी उनसे नहीं 
हो सकता था | उसी प्रकार यह अनुमव भी इन लोगों को हो रह्या था कि 
अँग्रेजी |लख-पढ़ गये, या थोड़ा - बहुत व्यापार करने लगे तो अँग्रेजी 
सरकार में नोकरी श्रोर अ्रेग्रेज व्यापारियों की दलाली मिल जाती है 
जिससे घन भी कमा सकते हैं। इन लोगों के मन में यह आशा उत्पन्न 
हो गयी थी कि अ्रब हमारे देश में सामन्तशाही - सुग समाप्त होकर जो 
व्यापारी - मध्यम - वर्ग का युग शुरूं हुआ है उससे हमारे देश में ज्ञान और 
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घन दोनों की इद्धि होगी ओर इंग्लैएड की तरह यहाँ भी सब तरह के 
सुधार हो जायँंगे एवं इसी के बल पर श्रद्धरेज राजनीतिज्ञों को अपने 
साम्राज्य को बल मिलने की आशा हो रही थी। पेशवाई के डूबने के बाद 
बंगाल में ऐसा वर्ग तैयार हो रहा था। मनरो - एलफिन्ध्टन ने इस वर्ग को 
धीरे-धीरे शासन - कार्य में जोतने की नीति स्वीकार की थी और श्राँख 
खोलकर की थी। वे यह अच्छी तरह जानते थे कि यदि आज हमने इन्हें 
छोटे अधिकार के पद दिये तो कल ये सारे शासनाघिकार प्राप्त करने का 
प्रयत्न करेंगे ; परन्तु वे यह भी जानते थे कि हमारे साम्राज्य को स्थिर 
करने का दूसरा कोई कारगर उपाय नहीं, और इसीलिए वे इस नीति 
का विरोध करनेवाले अपने देश -बन्घुश्रों के आक्षेपों को बहुत महत्व 
नहीं देते थे । श८२४ में एल्फिन्स्टन ने कोर आफ डाइरेक्टर को एक 
शिक्षण - विष्रयक्र वक्तव्य भेजा था । उसमें वह कहता है-- 

“यह आपत्ति उठाई जायगी कि यदि हमने थहाँ के लोगों को शिक्षा 
देकर अपने बरातर का दर्जा दे दिया ओर शासन - कार्य में भी उन्हें हिस्सा 
देते चले गये तो वे उन पदों पर ही सन्तुष्ट नहीं गह सकेंगे जो हम उन्हें 
दंगे ; बल्कि वे सारे शासन पर श्रपना अधिकार साबित किये तिना 
खामोश न बेठे रहेंगे। इस बात से इन्कार नहीं किया जा सकता कि 
ऐसा डर रखने के कई कारण हैं। परन्तु दूसरी किसी नीति द्वारा हम 
अधिक स्थायी बन सकेंगे -- ऐसा मुझे विश्वास नहीं होता | यदि हमने 
देशी लोगों को नीचे ही दत्रा रक्खा तो उनके प्रतिकार से ही हमारा 
राज्य उथल - पुथल हो जायगा और यह संकट पूर्वोक्त संकट की अपेक्षा 
अधिक मयद्गञुर ओर अधिक श्रकीतिकर होगा । इस खींचा - तानी में 
हमें सफलता मिल भी गयी तो हमारे साम्राज्य के लोगों से एकरस न 
होने के करण विदेशी आक्रमण से अथवा हमारे ही वंशजों की बगावत 
से उसके उखड़ पड़ने की सम्भावना है। हमारी वीति और हित 
दोनों दृश्टियों से एवं मानव जाति के कल्याण की दृष्टि से भी विचार 
किया जाय, तो जिन लोगों के हित के लिए इस सत्ता की धरोहर 
ईश्वर ने हमें दी है उन्हीं के हाथों में उसे वापस सोंप दें, यही 
बेहतर है बनिस्त्रत इसके कि उसे विदेशी हमसे छीन लें था हमारे हीं 
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कुछ मृटरी भर उपनिवेशवासी जन्म -सिद्ध अधिकार कहकर अपने हाथ 
में त्ते न 
मुद्रण - स्वातन्व्य ओर अधिकार के पद की तरह पश्चिमी शिक्षा का 
प्रवेश करते समय भी इस प्रकार की चर्चा ब्रिटिश राजनीतिज्ञों ने को है | 
अंग्रेजी शिक्षा का प्रचार करने से आगे जाकर हमारा राज्य नष्ट हो 
गया तो भी थ्राज तो उसी के द्वारा हमारे साम्राज्य को बल मिलनेवाला 
है ओर आगे जतब्र कभी हमारा साम्राज्य नष्ट होगा तब कम -से - कम 
हमारा व्यापार तो कायम रहेगा ओर इस देश में बसनेवाले हमार देश- 
बन्धु तो सुरक्षित रहेंगे--इस बात को सोच - समझकर और सारे प्राणियों 
का खयाल करके ही उन्होंने पूर्वोक्त नीति निश्चित की थी। उस समय 
अंग्रेज राजनीतिज्ञों का यह अनुमान था कि सामान्तशाही - युग से निकलकर 
हाल में ही भारतीय राष्ट्र के लोक - सत्तात्मक राष्ट्र बनने में और हमारे 
उपदेश से निर्मित सर्वाज्भीण सुधार -वग के राजनेतिक आन्दोलन 'में पड़ने 
में १००-१५० साल लग जायेंगे | इतना समय बौतने पर याद हमारी 
इस नीति के फल - स्वरूप साम्राज्य पर आन्तरिक संकट आया भी तो 
उस समय उन्हें व्यवहाये राजनीति की दृष्टि से उसका विचार करने की 
जरूरत नहीं थी । तत्कालीन परिणाम की दृष्टि से देश, लोगों को 
सुशिक्षित बनाना, उन्हें अधिकार के पद देकर शासन-काय में अधिका- 
घधिक सहायता उनसे लेते जाना ओर मुद्र ण॒ - स्वातन्त्य देकर उनका उपोयग 
सामाजिक ओर धामिक सुधारों में करने का प्रोत्साहन देना, यही नीति 
सब्यसे अधिक हितकर है | ऐसा एलफिन्स्टन, मनरो, माल्कम के काल में 
ब्रिसिश राजनीतिशों का मत था ओर बेंटिक तथा मेटकाफ आदि गवनर- 
जनरलों के शासन - काल में इसका खुलकर श्रीगणेश किया गया | तत्का- 
लोन शिक्षित भारतवासियों को यह नीति आकषक मालूम हुई श्रौर 
इस कारण वे ब्रिटिश साम्राज्य के चाहक ओर पृष्ठ - पोषक बन गये | जो 
जो राजा - नवाब, सरदार ओर जागीरदार अंग्रेजों का प्रभुत्व स्वीकार 
करके पारतंत्र्य में सुख अनुभव करंते थे उनके साथ भी प्रेम ओर आदर 
-का व्यवहार रखना यह एलफिन्स्टन व माल्कम को नीति थी | इस कारण 
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अपने स्वतन्त्रता - हरण से असन्तुष्ट होते हुए भी इन लोगों के स्वतन्त्रता 
के लिए बगावत कर बैठने की आशड्डा न थी । मतलब यह कि उनके 
प्रति व्यवहार की ऐसी नीति अंग्रेजों ने अख्तियार की थी जिससे हिन्दुस्तानी 
फौज यदि बगावत भी कर बैठे तो सामान्य जनता अथवा राजा -सरदार 
उसका नेतृत्व न करें, बल्कि उलट उसे दबाने में उनकी सहायता करें | 
इसमें उन्होंने तत्कालीन लोगों की घर्म -आवनाओं का भी खूच विचार 
कर लिया था और इस बात का पूरा ध्यान रक्खा था कि लोगों के धार्मिक 
भावों को आधात न पहुँचाया जाय । इस सारी नीति का लाभ उन्हें 
श्य५७ के सेनिक - विद्रोह के समय मिला । 

१८५७ के गदर के बाद ब्रिटिश राजनीतिज्ष यह विचार कर रहे थे 
कि ईस्ट इंडिया कम्पनी के हाथ से राज-सत्ता ले ली जाय | तब कम्पनी 
ने ऐसा न करने के लिए एक आवेदन -पत्र ब्रिटिश राजा की सेवा में भेजा 
था | उसमें कम्पनी की तरफ से कहा गया है-- 

“हमारा घम खतरे में है! ऐसे निराधार भय से जो गदर हुआ, 
ऐसा कहते हैं, उसमें राजा - सरदारों ने हमारी सहायता करने के बजाय 
यदि उनका नेतृत्व ग्रहण किया होता या सामान्य जनता उसमें शरीक हुई 
होती तो उसका दूसरा ही परिणाम निकला होता । उसी प्रकार यदि 
इस सन्देह के लिए! भी कि धर्म - परिवतेन के आचोतातर में ब्रिटिश सरकार 
का हाथ है, कुछ गुज्लायश होती तो ये दोनों बातें. कितनी सम्भवनीय 
होतीं, यह बताने की जरूरत नहीं है ।??* | 

इस गदर के समय कलककत्ते में एक 'संवाद भास्कर? नामक प्रसिद्ध 
अखबार निकलता था। उसने गदर के समय में लोगों से सरकार की 
सहायता करने की जोरदार अपील की थी-- 

“जो सेनिक राज्य की रक्षा करते थे उन्होंने उसके खिलाफ दृथियार 
उठाये हैं | इसलिए सरकार अपने मित्रों से धन -जन की सहायता चाहती 
है| सारे राज- भक्त प्रजाजन को इसका अ्रच्छा उत्तर देना चाहिए । 
यदि बाहर के घनी-मानी लोगों ने राजधानी की रक्षा की जिम्मेदारी 
अपने पर ले ली तो गवनर-जनरल की चिन्ता कम होगी । यदि यह 
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अँग्रेजी राज्य केसे जमा ? ध६ 


आपत्ति इतनी गम्भीर न होती तो सिंधिया ओर पटियाला नरेश ने श्रपनी 
सेना सरकार को सहायता के लिए न भेजी होती । ब्रिटिश सरकार के 
शासन में हमें प्रावः पूर्ण स्वातन्त्य प्राप्त है। मुसलमानों के शासन - काल 
'में इतनी सुरक्षितता थी क्या ? अंग्रेजों ने हमें ज्ञान - दान दिया है और 
हमारे लिए. सुख - सुरक्षितता से जीवित रहना संभव बनाया है। यह 
रामराज्य से कम नहीं है । इसलिर लोगों को इस समय सरकार की हर 
तरद्द सहायता करनी चाहिए |?? 
पेशवाई के श्रन्त से १८५७ के गदर तक ४० साल में हिन्दुस्तानियों 
की कैसी स्थिति थी, इसका वर्णन स्व० राजवाड़े इस प्रकार करते हैं--- 
“इस अवधि में तंजोर, सतारा, इंदौर, धार, ग्वालियर, बड़ोदा, 
धपूना, कोल्हापुर. नागपुर, बुन्देलखण्ड आदि रियासतों में बड़ी - बड़ी 
क्रान्तियाँ हो गयीं, कितनी रियासतें भिल्कुल तहस - नहस हो गयीं, कितनों 
का आजादी कम हो गयी और कितनी ही केवल जमींदारी की हालत को 
'पहुँच गयीं । लड़वेये घर बैंड गये, जनता निःशर्त्र हो गयी, कारकुनों और 
मुन्शियों का पेशा छ्ूब गया, व्यापारियों का व्यापार चोपट होने लगा, 
कारीगरों का रोजगार बेठने लगा, सोना पश्चिम की तरफ बहने लगा, 
खेती पर लोगों की गुजर - बसर का कठिन अवसर आया, पंडे - पुजारियों 
की वृत्तियाँ बन्द हुई, शास्त्री-पण्डित निराश्रय हो गये, मतलब कि अब 
"लोगों में गोलमाल हो गया। परन्तु इस अमर्याद क्रान्ति का परीक्षण 
करके इसे रोकने की तरफ किसी का ध्यान नहीं गया । तत्कालीन समाज 
का चरित्र, समाज के घटना - चक्र का काये - कारण - सम्बन्ध, अथवा समाज 
का शास्त्र, श्रोर समाज का तत्त्वज्ञान--इनमें से किसी का भी पता इन 
चालीस सालों में न था। जो विचारशील ओर तत्व - जिज्ञासु थे, वे एकदेशीय 
-साधु - संत और विरक्त थे | वे सन्‍्यास ओर योग - साधना में गर्क थे और 
जो दुनियादार अ्रथवा संसार -व्यवहारी राजा - नवाब, सरदार - जागीरदार, 
व्यापारी, कारीगर, मुत्सदी, कुरकुन थे, वे इन घटना -चक्रोंका श्रथ ही न 
सममभ पाये और मोहान्ध होकर किसी तरह संसार ओर समाज की गाड़ी 
खींच रहे थे। 'विवेकभ्रष्टानां भवति विनिपातः शतमुखः | हम कर क्‍या 
“रहे हैं और जा कहाँ रहे हैं--- इसे समझने की जरूरत जिन्हें नहीं मालूम 


घ० आधुनिक भारत 


हुई, उन मोहान्ध लोगों को क्‍या तो राष्ट्र की ओर क्या लोक - व्यवह्यर श्रौर 
इतिहास की परवाह || 

इस स्थिति का अन्त १८५७ के ज्वालामुखी सहश विस्फोट से हुआ । 
यह विस्फोट संन्यासी, तत्वज्ञानी और अविचारी हिन्दू - मुसलमान नेताश्रों. 
ने बंगाल के सैनिकों की सहायता से किया । काल्पनिक तत््वज्ञान का और. 
सुयंत्रित शासन का यह भूगढ़ा था। पहले के प्रष्टपोषक हिन्दू -सुसलमान 
नेता थे और दूसरे के पाश्चात्य थे। इसमें सुयंत्रित शासन की विजय 
हुई | इधर यह तृफान उठ खड़ा हुआ, उधर उत्तर - हिन्दुस्तान, पंजाब, 
और कर्नाटक के राजे - रजवाड़े, महाजन ओर साधारण जनता कुछ समय 
तक तो शंकित रहकर तटस्थ रहे, पर अन्त को विजेता पक्ष में शामिल 
हो गये। इलके दर्जे के, कुलहीन और ऐरे-गरे छोटे - बड़े शिक्ठित और 
अल्प - शिक्षित परराज्य - सेवकों का जो नवीन वगे बना था, अथवा सच 
पूछी तो वनाया गया था, वह विजयी होनेवाले और विजयी हुए. सुयत्रति- 
पक्त की श्रोर पहले से ही था) उसकी शिक्षा में स्वराष्ट्र, समाज जेसे 
शब्द ही नहीं थे | बंगाल, राजपूताना और महाराष्ट्र परान्तों के कितने ही 
बड़े नोकर लोग कहते हैं कि श्य४७ के इस तूफान का मर्भ समझने की 
क्षमता ही हममें नहीं थी, फिर स्वपक्षु ओर पर -पत्त में आने - जाने की तो 
बात ही दूर रही | प्राचीनता के अमिमान और स्मरण से पैदा होनेबाला 
सहज जोश भी इन कुलहीन, राष्ट््रीन व समाजहीन लोगों में नहीं था| 

१८४७ के गदर में ब्रिटिश - सत्ता पर ऐसा मर्माधात होते हुए भी 
उसका लाम उठाकर स्वतंत्र राष्ट्र-निर्माण करने का सामथ्य और ज्ञान 
हिन्दुस्तान में किसी के पास नहीं था-- यह साबित हो जाने पर भारतीयों: 
में राष्ट्रीयव्व के अभाव का दूसरा प्रमाण और ब्रिटिश राजनीतिशों की 
नीति की सफलता -की दूसरी गवाही देने की आवश्यकता नहीं है । इस 
आपत्ति से ब्रिटिश राज्य केसे बच गया इसकी मीमांसा सर जॉन सीली ने 
इस प्रकार की है-- । 

“एक जाति के खिलाफ़ दूसरी जाति को लड़ाकर ही बहुतांश में यह 


श़दर मिटाया गया है, जबतक ऐसा किया जा सकता है ओर जचतक 
% ऐतिहासिक प्रस्तावता, खण्ड ६, पूृ० ३२५३-४४ 


सवोगीण सुधार की अ्रधुनिक ज्ञान-ज्योति । 


यहाँ के लोग सरकार की झालोचना करने और उसके खिलाफ बगावत 
करने के श्रादी नहीं हो जाते तब्तक इंगलेण्ड में बेठकर हिन्दुम्तान में 
हुकूमत की जाती है और यह कोई बड़ी बात भी नहीं है । परन्तु यदि- 
यह हालत बदल गद्दी ओर किसी भी तरह लोगों में समरसता पेंदा होकर 
एक राष्ट्र बन गया ओर यदि हिन्दुस्तान और हमारा सम्बन्ध थोड़ा भी 
श्रास्ट्रिया या इटली की तरह बन गया, तो मैं इतना ही नहीं कहता कि 
हमार प्रभुत्व खतरे में है बल्कि उसके आगे हमें अ्रपने प्रभुत्व के क्रायम 
रहने की श्राशा भी बच्रिल्कुल छोड़ देनी चाहिए |?% 

अंग्रेज राजनीतिज्ञों ने श८५७-प्८ में यह सान्रित ही कर दिया कि 
जब्तक हिन्दुस्तान में एकता कायम नहीं होती तबतक महज गदर से 
हमारा साम्राज्य नष्ट नहीं हं! सकता | अब इस बात का विचार करना 
चाहिये कि भारतीय नेताओं ने एक राष्ट्रीयता निर्माण करने के क्या - क्या 
प्रयत्न किये । ऐसे पहले प्रयत्न का जन्म राजा राममोहन राय की 
सवांगीण सुधारवाद प्रणाली से हुआ ओर उसी को स्व० रानाडे ने नरम 

अगतिक राजनीति का रूप १६वीं सदी में दिया। 
रु 


सर्वांगीण सुधार की आधुनिक ज्ञान - ज्योति 
“जो बात व्यक्ति की, वही देश की। वास्तविक उन्नति के लिए 
पहले उन्‍मत धम का प्रचार होना चाहिये | राजनेतिक अधिकार प्राप्त करने 
: के लिए चाहे राष्ट्रीय सभा (कांग्रेस) कीजिये, चाहे प्रान्तिक सभा; अथवा 
सामाजिक सुधार करने के लिए. सामाजिक परिषद्‌ कोजिये; परन्तु जबतक 
धर्म - जाणति नहीं हुई है, तच्रतक देश को इसमें वास्तविक सफलता नहीं 
मिल सकती | सबसे पहले आत्मा की उन्नति होनी चाहिए |” 
४इस युग के प्रारंभ में पचिश्मी शिक्षण से नास्तिकता और पाखंड- 
वाद की ऐसी जचरदस्त लहर उठी थी। कि उसने जैसा कि कितने ही 


2 लिन कस पतन न पन्ना मम समर कपतरा 


| ख० डा० भण्डारकर - यांचे धर्म पर लेख व व्याख्यानें, ९० ३४२-४३ 


5.५ 


श्र आधुनिक सारत 


लोग कहते हैं, शीघ्र ही सारे देश में फेलकर हिन्दू-बर्म को जड़ से 
उखाड़ फेंक दिया होता । परन्तु ईश्वर की अ्रमिनय नियति के कारण उस 
समय राजा राममोहन राय के रुप में एक अलौकिक पुरुष पेदा हुआ और 
उसने 'एकेश्वरी पन्‍नथ! की एक नवीन लहर पंदा की जिससे यह भावी 
आपसि उस गयी ।?! ।$ 
इधर महाराष्ट्र में मराठी साम्राज्य के रसातल में पहुँचने ओर अंग्रेजी 
साम्राज्य की स्थापना के रूप में राज्यक्रान्ति हो रही थी, उधर उन्हीं दिनों 
बंगाल में राजा राममोहन राय के नेतृत्व में पचिश्मी ज्ञान से नवीन दृष्टि- 
प्रास बंगाली हिन्दू अपने घामिक आचार - विचार में क्रान्ति करके आधुनिक 
भारत के निर्माण का यत्न कर रहे थे | वे भारतीय समाज में एक स्वोगीण 
ऋन्ति करना चाहते थे ओ्रोर उसके लिये हमारे धार्मिक आचार - विचार 
में पहले क्रान्ति होनी चाहिए, यह उनका दृढ़ विश्वास था। पहला धार्मिक 
सुधार, दूसरा सामाजिक सुधार और फिर तीसरा गजनैतिक सुधार--यह 
क्रम उन्होंने अपने मन में निश्चित कर रकखा था। इसका अ्रथ यह 
न लगाना चाहिए कि धर्म-सुधार के श्रन्तिम शिखर तक पहुँचने के 
बाद समाज - सुधार का श्रीगणेश किया जाय झोर उसके शिखर तक 
पहुँचकर राजनेतिक सुधार की पहली सीढ़ी पर कदम रक्‍्खा जाय। 
सर्वागीण सुधार के विरोधी आलोचक उनके भाषणों ओर कृतियों का 
ऐसा अर्थ करते हैं, परन्तु यद्द ठीक नहीं हैं । घर्म समाज का हृदय है 
ओऔर यदि समाज के सब व्यवह्ारों में सुधार, परिवर्तन श्रथवा क्रान्ति 
करनी है तो पहले उसके हृदय में परिव्तेन होना चाहिए -- अथवा 
डाक्टर भण्डारकर के शब्दों में “पहले आत्मा की ही उन्नति होनी 
चाहिये? ऐसा राजा राममोहन प्रभ्ति सवांगीण सुधारकों का मत था | 
उनकी राजकीय नीति के संबंध में किसी का कितना ही मतभेद हो, 
अथवा उनके प्रतिपादित घारमिक या सामाजिक सुधार - विशेष का कीई 
कितना ही तीत्र विरोध करता हो, तो भी इस विवाद में श्रधिक मतभेद 
नहीं हो सकता कि यदि किसी समाज सें सर्वोगीण सुधार, परिवतेन 
अथवा क्रान्ति करनी ही तो सबसे पहले उसकी आत्मा की उन्नति होनी 
# शी सदाशिव कृष्ण फडके, नवयुग धर्म, पृ० ३० 
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चाहिए, उसका हृदय -परिवर्तन होना चाहिए, अथवा उसके धार्मिक 
विचार, भावना ओर आचार -व्यवद्दार में परिवर्तेन होना चाहिए, खास- 
कर उस समाज के सवोगीण सुधार पर तो यह न्याय और भी अ्रधिक लागू 
पढ़ता है जिसके सत्र व्यवद्यरों पर घम का नियंत्रण रहता है। प्राचीन 
समग्र में ओर मध्ययुग में यूरोपीय ओर भारतीय दोनों क्षमाजों के सब 
व्यवहारों पर धर्म की सत्ता चलती थी। धर्म की इस सवव्यापिनी सत्ता 
को नष्ट करके राजनेतिक, आथिक ओर सामाजिक व्यवहार के स्वतन्त्र 
शाह - निर्माण करना श्रोर धर्म के पास सिफ अन्तरग सुधार का अथवा 
आत्मिक उन्नति का काम रखना आधुनिक यूरोपीय संस्कृति का एक लक्षण 
है । आधुनिक यूरोपीय सुधार में सामाजिक, आर्थिक व राजनैतिक व्यव- 
हारों से धर्म का कुछ वास्ता नहीं रहा है ; यही नहीं, बल्कि यह भी 
प्रतिपादन किया जाता है कि नीतिशासत्र का भी धर्म या श्रात्मा से 
कुछ संत्रंध नहीं है। यही विचारसरणि आज हमारे देश में प्रचलित 
होना चाहती है। परन्तु राजा राममोहन राय के समय हिन्दू - समाज की 
ऐसी स्थिति नहीं थी। उस समय का हिन्दू - समाज मध्ययुगीन यूरोपीय- 
समाज के जेसा था। उसके मन में ये स्पष्ट कल्पनाएं नहीं थीं कि राज्य- 
शास्त्र; अ्रथ - शास्त्र, समाज - शासत्र, आदि शास्त्र; धर्म - शास्त्र से प्रथक्‌ 

हो सकते हैँ | उसके सन्न व्यवहारों पर घम की सत्ता पूरी - पूरी नहीं तो भी 
तत््वतः जरूर चल रही थी । निदान भारतीय समाज की यह मान्यता और 

श्रद्धा थी कि ऐसा होना ही साहजिक व इष्ट है | इस अवस्था में जो समाज 

हो उसके सवींगीण सुधार में लगनेवाले का पहले धार्मिक सुधार में प्रदत्त 
होना त्रिल्कुल स्वाभाविक है | राजनेतिक परतन्त्रता के जबड़े में फँसे राष्ट्र के 

लिए पहले सवोगीण सुधार करना ठोक है या राष्ट्रीय स्वतंत्रता की स्थापना 

करके फिर इस महत्काय में पड़नाउ चित है, इसमें मतभेद हो सकता है। 

परन्तु यदि हम इस बात को मानकर ही चल कि सवोगीण सुधार हुए बगेर 

हम अथवा हमारा राष्ट्र स्वतंत्रतापृवंक रह ही नहीं सकता तन्न मध्ययुगीन '' 
अवस्था के धर्माधिष्ठित समाज का सर्वागीण सुधार चाहनेवालों के लिए: उसके ' 
धार्मिक आचार - विचार - भावनाश्रों के सुधार को प्रथम स्थान देना बिल्कुल 

स्वाभाविक है| राजा राममोहन राय द्वारा बंगाल में स्थापित ब्रह्म -समाज. 


ग्राधुनिक भारत पूरे 


की महाराष्ट्रीय शाखा 'प्राथना -समाज! के एक अ्रध्चयु स्वर्गीय डा० 
भंडारकर का जो श्रवतरण इस प्रकरण के शुरू में दिया गया है, उसमें 
यही दृष्टि - कोण है। 
इसी के नीचे एक और उद्धरण 'नवयुग- धर्म” के लेखक श्री फडके का 
दिया गया है | श्री फडके उन लोगों में से हैं जिन्हें ब्रह्म -समाज का धार्मिक 
ओर सामाजिक - सुधार अधिकांश में मान्य नहीं है ओर न राजा राम 
मोहन राय की विभूतिमत्ता के प्रतिही जिन्हें अ्रकारण आदर हो सकता है | 
उनके जसे लोग गजा राममोहन राय द्वारा स्थापित एकेश्वरी ब्रह्म -समाज को 
किस दृष्टि से देखते हैं और उनके काय को कितना महत्त्व देते हैं, यह टिख- 
लाने के लिए ही उनके वचन उद्धृत किये गये हैं । राजा राममोहन शय 
के कुछ धार्मिक विचार मान्य न हों तो भी उन्होंने धार्मिक - सुधार की जो 
एक जन्नरदस्त लहर १६वीं सदी के प्रारंभ में पेदा की उसके कारण पश्चिमी 
शिक्षा और ज्ञान के संस्कारों से ईसाई - धर्मी शासकों के प्रति हानेवाले 
कुतृहल ओर आदर के कारण ईसाई -घर्म की दीक्षा लेने से मिलनेवाले 
मौलिक लाभों के लोभ से, जबरदस्त के सामने सर ऊ्रुकाने की हीन 
मनोज्ृत्ति के कारण, (ईसाई-धम-प्रचारकों के दिखाये हमारे धर्म के मिथ्या- 
दोषों के कारण, ) और श्राघुनिकता का प्रकाश बहुत वर्षों से न मिलने 
के कारण हिन्दू - धर्म को जो हीन व अबनत स्वरूप प्रास हुआ, उससे, 
हिन्दू - शिक्षित लोगों का जो क्ुकाव ईसाई - धर्म अहण करने की ओर हो 
रहा था. वह रुक गया ओर उन्हें यद्द निश्चय हो गया कि भारतीय राष्ट्र 
के सवांगीण सुधार के लिए उसे ईसाई - धर्म की दीक्षा देने की आवश्यकत 
नहीं, बल्कि ऐसा करना सुधार का वास्तांवक उपाय नहीं है | 
अँग्रेजों ने जम हिन्दुस्तान में राज्यस्थापना की, तब उन्होंने अपनी 
यह शासन-नीति रक्‍्खी थी कि हिन्दुश्रों के घम में हस्तक्षेप न किया जांय 
तथापि उनका उस समय यह दृढ़॒ विश्वास था कि जब्रतक कोई राष्ट्र या 
समाज ईसाइ-धर्म का अनुयायी नहीं हो जाता तन्रतक उसे ऐहिक 
अम्युद्य ओर पारमार्थिक सदगति नहीं मिल सकती | यह मत ईसाई- 
पादरियों का ही नहीं, यहाँ आनेवाले अँग्रेज अधिकारी और व्यापारियों 
का भी था ! फर्क इतना ही था कि राजकाजी लोंग अपने इस विश्वास के 


सवोगीण सुधार की आधुनिक शान-ज्योति प़्ज्‌ 


लिए भारतीय जनता में सद्धर्म का प्रचार करके अपने राज्य और व्यापार / 
को नुकसान पहुँचाना नहीं चाहते थे। इस कारण ईस्ट इंडिया कम्पनी 
के अधिकारी पादरियों के घम्म -प्रचार - संबंधी उत्साह को एक मर्यादा में 
रखने की कोशिश करते रहते थे। अँग्रेज राजकाजियों में, जिन्हें भारतीय 
'संस्क्ृति के प्रति श्रादर या उसका ज्ञान न था, वे जिस तरह यह चाहते 
'थे कि हिन्दुस्तानी. ईसाई घमम ग्रहण कर लें, उसी तरह जिन ऑआँग्रेज 
'राजकाजियों को या विद्वानों को भारतीय संस्कृति का अच्छा ज्ञान और 
उसके प्रति आदर था, एवं जो यह चाहते थे कि भारतोय समाज सुधार 
में आगे बढ़े तथा श्रन्त को जाकर स्वतन्त्रता भी प्राप्त करले, उन्हें भी 
यह श्राशा थी कि हिंदुस्तानी आज या कल ईसाई धर्म को अवश्य ग्रहण 
कर लेंगे । अलबे ये लोग, धम - प्रचार के लिए पादरी जिन साधनों का 
उपयोग करते थे, परिणाम की दृष्टि से उनका निषेध करते थे और यह्‌ 
.स्पष्ट रूप से कहते थे कि सरकार - द्वारा होने वाले लोक - शिक्षण के प्रयत्नों 

में धर्म - प्रचार का प्रत्यक्ष मिश्रण न किया जाय | 
फ्रे डरिक जॉन शोअर नायक श्रेंग्रेज अधिकारी ने सन्‌ १८३७ में एक 
'पुस्तक लिखी थी--'7 ०६९४ 0०7 77वींक्वा 2. प॒िव्यं75! | यह ब्रिटिश 
राज्य के दोषों और तत्कालीन भारतीय संस्कृति के गुणों को ध्यान में रख- 
कर लिखी गई थी | ब्रिव्िश शासन - पद्धति के घोर आर्थिक परिणाम, लोगों 
पर होनेवाले अन्याय, जत्ररदस्त कर ओर लोगों को विश्वास में न लेकर; 
चल्कि उन्हें तुब्छु समझकर चलाई हुई शासन-पद्धति के बदौलत तत्कालीन 
'जनता के मन में उत्पन्न असंतोष और तिरस्कार का बहुत अच्छा वर्णन 
'उसमें किया गया है। ऐसे सहानुभूति - पूर्ण लेखक को भी यह विश्वास 
होता था कि हिन्दू जनता धीरे - धीरे ईसाई बन जायगी | यह केसे होगा, 
इसके संबंध में उतके विचार इस प्रकार के थे : 

“मानवी प्रयत्ञों में ये ये साधन मुख्यतः फलदायी हो सकते हैं--- 
( १ ) हमें अपने उदाहरण से लोगों को यह दिखला देना चाहिए कि 
हम जिस धर्म का प्रचार करते हैं उसपर हमारी सच्ची श्रद्धा है और 
हमारा आचरण भी उसी के अनुसार है (२ ) नवीन पीढ़ी में शिक्षा का 
अचार करना चाहिए, ( ३ ) एक वग ऐसा तैयार करना चाहिए जिसमें 


हम आधुनिक भारत 


+ धर्मान्तरित लोगों का समावेश किया जा सके और उनका जाति से 
बहिष्कार न हो, इसका ध्यान रखना चाहिए। यदि इन उपायों से काम' 
लिया गया तो थोड़े ही समय में बहुत सफलता मिल सकती है। धर्म 
ओर जाति - सम्बन्धी बहुत से पुराने अन्धविश्वास श्रव कमजोर हो गये हें, 
उनमें जिज्ञासा बढ़ रही है ओर जो लोग अँग्रजी से दूर - दूर भागते थे,. 
यहाँ तक कि किसान लोग भी, पादरियों के पास आने. लगे हैं और ऐसे- 
ऐसे प्रश्न पूछने लगे हैं कि सचमुच हमारा कोई घर्म है मी, और यदि 
है तो उसमें क्या-क्या बाते हैं ? उसमें शिक्षा का तथा नवीन विचारों का 
खूब प्रचार होने के बाद उन्हें अपनी मूर्ति-पूजा की पद्धति का दोष. 
दिखाई देने लगेगा । आज भी उन्हें इतना तो महसूस होने लगा है कि. 
इस धम से उनके अन्तःकरण को शांति और समाघान नहीं मिलता | 
हिंदुश्रों में यदि कोई राजा अथवा प्रभावशाली पुरुष कान्स्टेनाइन की तरह 
( धर्म - प्रचार करने के लिए.) कमरजञस्ता हो जाय तो उसका अनुकरण 
करके जनता सामुदायिक धर्मान्तर के लिए. तैयार हो जायगी । जब्रतक 
ऐसा न हो तबतक अकेले धर्माधिकारियों या पादरियों को चाहिए कि वे' 
बप्तिस्‍्मा देकर धर्मान्तर करने की विशेष उत्कटता न दिखावें |” #* 

इसी लेखक ने अँगरेजी सेना के दो ब्राह्मण सिपाहियो का एक संवाद 
दिया है जो उस समय का है जबकि काशी में हिन्दू - मुसलमानों का 
दंगा हुआ ओर मंदिरों में गाय का खून तथा मसजिदों में सूझर का मांस 
डाला गया था। एक कहता है--“देखोजी, जो बात अन्नतक सपने में 
नहीं हुईं, वही सामने दिखाई देती है। शंकर के हाथ का त्रिशूल नष्ट- 
अ्रष्ट हो गया है ओर थोड़े ही दिनों में हम सच एक जाति के हो जायँगे। 
यदि ऐसा हुआ तो हमारा घम्म क्‍या होगा ९?” दूसरा जवात्र देता है-मैं 
समझता हूँ वह ईसाई धर्म होगा |? तबपहला समर्थन करता है--'मैं 
भी ऐसा ही समझता हूँ क्‍योंकि अमी जो काण्ड हुए. उन्हें देखकर तो 
हम मुसलमान हरगिज न बनेंगे |!” इस संवाद के आधार पर इस लेखक 
का कहना है कि इस देश में ऐसे ख़यालात फेल रहे हैं कि सत्र हिन्दू 
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ईसाई हो जायंगे। तात्यय यह कि यह कहना यदि सही हो कि अंग्रेज 
शासकों ने इस देश में सवोंगीण सुधारों की आकांक्षा जाग्रत की तो 
उसके साथ यह .भी सच है कि उसके फल -स्वरूप उन्हें अपने साम्राज्य 
को कुछ समय के लिए. चल मिलने ओर जत्र हिन्दुस्तान स्वतंत्र होगा तब 
अपना व्यापार कायम रहने ओर सच हिन्दुओं को ईसाई बनाने की आशा 
भी थी। उन्हें यह आशा नहीं थी कि यहाँ के मुसलमान ईसाई होंगे | 
पूर्वोक्त लेखक मुसलमानों के ईसाई मजहब -संबंधी रुख के बारे में लिखता 
है-- हिन्दुओं की बनिस्त्रत मुसलमान कम दुराग्रही और सहिष्णु हों, 
ओऔर उनके विचार अधिक उदार हों तो भी उन्हें ईसाई घम में दीक्षित 
करना ओऔरों की अपेक्षा कठिन होगा | इस विषय में मुसलमानों की भावना 
बढ़ी विचित्र है। इधर बुतपरस्त कहकर वे हिन्दुश्रों को त॒च्छ मानते हैं 
ओर उधर ईसाइयों से भी नफरत करते हैं। इसलिए नहीं कि हम ईसा- 
मसीह को मानते हूँ ( क्योंकि उन्हें तो वे भी पेगम्बर मानते हैं ) बल्कि 
इसलिए कि हम उनके पेंगम्भर मुहम्मद को नहीं मानते हैं |?% 

यह घर्म-संशोधन का आन्दोलन हिन्दुओं में ही चला -- मुसलमानों 
ओर पारसियों में नहीं, क्योंकि उन्हें उसकी श्रावश्यकता प्रतीत नहीं हुई । 
प्राथना समाज ओर ब्रह्म समाज के प्रवतेकों को यह आशा रही कि हिन्दू- 
धम-संशोधन का असर दूसरे धर्मों पर भी पड़ेगा | वस्त॒ुत: ब्रह्म समाज 
ओर प्राथना समाज को आगे जाकर संशोधित हिंन्दू धर्म का ही रूप 
प्राप्त हो गया | 

अब हम राजा राममोहन राय के समय की परिस्थिति का उनकी दृष्टि 
से अधिक विचार करें | इस समय बंगाल में ईसाई - धम - प्रचारकों ने हिंदू 
घर्म पर खुला हमला शुरू कर दिया था और छिद्रान्वेषण - बुद्धि से उसपर 
टीका करने का बीड़ा उठा लिया था। उनका सम्भोधन कर वे कहते हैं- 
“ब्रिटिश सरकार ने अपनी यह नीति जाहिर की थी कि धर्म के संबंध में 
तटस्थता रक्‍्खी जायगी, अतएव श्रत्र विजेता के धर्म का खुला प्रचार करने 
देना और पराजित लोगों के धर्म की खुली निन्‍्दा करने की इजाजत देना 

उसके विरुद्ध है। दूसरे हिन्दू व मुसलमान धर्मों के दोष -दशन के ही 
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लिए व्याख्यान देना अथवा पत्र -पत्रिका बॉँटना अनुचित है। तीसरे, 
भोतिक उन्‍नति का प्रलोभन देकर धर्मान्तर करना अश्लाध्य है। सरकार 
के बंगाली प्रजाजन दुबल ओर दरिद्र हैं -- अंग्रेजों का नाम सुनते ही वे 
भयभीत हो जाते हैं | ऐसे लोगों पर राज -सत्ता की सहायता से सख्ती 
करना बहुत निंद्र है ।? इस तरह हिन्दू धर्म पर होनेबाले पादरियों के 
आक्रमण का प्रतिकार करना भी राजा राममोहन राय का एक अंगीकृत 
कार्य था ; परन्तु ब्रह्म समाज की स्थापना करने में ईसाई धर्म का प्रतिकार 
करना, यह मूल प्रेरक भावना नहीं थी | हिन्दू धर्म में सुधार किया जाय, 
एकेश्वरी धर्म का सर्वत्र प्रचार करके यह बताया जाय कि सब धर्मों का 
अंतरंग एक ही है, और इस तरह संसार के धर्म -भेदों का अंधकार दूर 
करनेवाले सावनिक विश्व - घर्म के सूर्य का प्रकाश सर्वेत्र फैलाना उनकी 
एक बड़ी महत्वाकांज्षा थी। 

“जिस तरह भिन्न - भिन्न शरीरस्थ जीवात्मा उन - उन शरीरों को चेतन्य 
देकर उसका नियमन करते हैं, उसी तरह अखिल विश्वरूप समष्टि शरीर 
को चैतन्य देकर उसका नियंत्रण करनेवाले एक सत्तत्व की हम आराधना 
करते हैं। हमारी इस श्रद्धा को यद्यपि हमारे धर्म के आधुनिकों ने छोड़ 
दिया है तथापि वह पवित्र वेदान्त -धम से सम्मत है। हम सच्च प्रकार की 
मूर्ति - पूजा के विरुद्ध हैं । परमेश्वर की ग्राथना का हमारा एक ही साधन 
है -- भूत-दया अथवा परोपकार- भाव से परस्पर व्यवहार करना ।”*ैं 

राजा राममोहन राय ने वेदान्त तथा ईसाई ओर इस्लाम धर्मों के 
तत्वों का अच्छा अध्ययन किया था | उनकी धमम-जिज्ञासा बढ़ी प्रखर थी 
ओर उनकी बुद्धि निष्पक्ष, निरहंकार और सर्व -संग्राहक थी | हिन्दू - समाज 
का उद्धार करने की तड़प? उन्हें उपनिषदों के वेदान्त से मिल्ली थी | अंग्रेज 
राज - काजी उनसे ईसाई - धरम ग्रहण करने की आशा रखते थे ओर पादरी 
उन्हें इसका खुला उपदेश भी करते थे। क्‍योंकि वे मानते थे कि हिन 
लोगों के इसाई हो जाने से अपने राजनैतिक और व्यापारिक साम्राज्य 
को स्थिरता मिलेगी । 

वेदान्त - प्रतिपादित परमात्मा के स्वरूप का शुद्ध और उच्च ज्ञान लोगों 
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को मिले, इसलिए राजा राममोहन ने काफी प्रचार- कार्य किया। वे ईसाई 
मजहत्र की खुली तारीफ करते थे, ईसा - मसीह को पूज्य मानते थे ओर 
कहते थे कि नीतितत्वों का जितना सामूहिक विवेचन ईसाई - धर्म में किया 
है उतना मैने किसी धर्म में नहीं देखा । इससे ईसाई-धर्म - प्रचारकों को 
यह स्याल हो गया था कि वे ईसाई हो जायेंगे । वे यह तो मानते थे 
कि ईसा के जीवन और उपदेश का संदेश देंवी है | वे उस महान्‌ विभूति 
के प्रति आदर भी करते थे ओर समभते थे कि ईसा के चारिव्रय 
से मनुष्य की नेतिक उन्नति में जितनी सहायता हुई है उतनी और 
किसी से नहीं ; परन्तु ईसाइयों का यह मत उन्हें मान्य नहीं था कि 
ईसा ईश्वर का प्रत्यक्ष पुत्र था । इस कारण पादरी लोग उनसे नाराज 
भी रहते थे । ह 

उनका यह मत था कि हिन्दुओं का उद्धार वेदान्त के आधार पर, - 
मुसलमानों का कुरान के सहारे ओर ईसाइयों का इंजील की सहायता से 
किया जाय | और ऐसा करते हुए प्रत्येक धर्म के शुद्ध एकेश्वरी विचारों के 
लोग परमेश्वर की उपासना करने या तत्वश्ञान की देन-लेन करने के लिए. 
एकन्न हों-इसी में सारे जगत्‌ के उद्धार का बीज उन्हें दिखाई देता था । 
उनका यह विश्वास था कि तलवार, बंदूक, लोभ, मोह अथवा नीति की सहायता 
में धर्मान्तर का आन्दोलन चलाने और दूसरे के धर्म की निंदा करके धर्म - 
कलह फेलाने में संसार का किसी प्रकार हित नहीं है | वे मानते थे कि नीति- 
प्रचार में ईसाई - घ्म आगे निकल गया है, मुसलमानों का देवता - काण्ड 
( ०००४५ ) शुद्धतम है ओर हिन्दुओं का वेदान्त - सिद्धान्त श्रत्यंत 
प्रगल्म है। ब्रह्म समाज किसो भी ग्रन्थ को ईश्वर-निर्मित नहीं मानता । 
वह एक शुद्ध और बुद्धिगम्य एकेश्वरी पंथ है। सब धर्मों का संशोधन करके 
उन्हें एकेश्वरी रूप देना और सब्र तरह की मूर्ति -पूज्ष नष्ट करना उनका 
अ्येय था | फिर भी उनका यह मत था कि प्रत्येक धर्म का संशोधन उसी 
परम्परा के लोगों को करना चाहिए। इसलिए वे अपने को 'एकेश्वरी 
'हिन्दू? ( रतणतंप एंगरट8787 ) कहा करते थे | 

राजा राममोहन राय के धामिक सुधार की नीति दो प्रकार की थी 
र्क तो वे हिन्दू समाज के बाह्य विधि- विधानों श्रोर कमंठता की जड़ को 
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' खोद डालना चाहते थे, क्योंकि इन बाहरो आधारों के फेर में पड़ जाने 
से अन्तःकरण की शुद्धि ओर परमात्मा की प्राप्ति, जो धर्म का मूल उद्दे श्य 
है, वह एक तरफ रह जाता है और धर्म को सकाम कर्म का बाजारू स्वरूप 
प्राप्त हो जाता है । भौतिक फल के लिए भौतिक प्रयत्न करना छोड़कर 
मनुष्य देववादी, आलसी और अन्धा त्रन जाता है; एवं चमत्कार और 
अदभुतता के चक्कर में पंड़कर सृष्टि -नियमों का शान प्राप्त करने से विमुख 
हो जाता है। प्रत्येक धर्म - सुधारक को सकाम ब्तादि, धर्म के बाहरी 
क्रिया-कांड का खंडन करके घम का अन्तरंग लोगों के सामने रखना 
पड़ता है। भागवत - घम के सन्‍्तों ने भी मध्ययुग में यह काम किया था; 
श्रौर वेदान्त के आधार पर शुद्ध परमाथ - ज्ञान का प्रचार किया था | 

राजा. राममोहन राय मायावाद को मानते थे और उसका समर्थन भी 
करते थे ; परन्तु माया को वे एक अव्यक्त परमात्मा की शक्ति मानते थे | 
माया को परमात्मा की शक्ति मानने से निशु ण्‌ ब्रह्मदाद का महत्व कम हो 
जाता है, इसलिए शांकर-वेदान्त के साम्प्रदायिक अनुयायी उसे शक्ति नहीं 
कहते ओर न यही मानते हैं कि इस शक्ति की सहायता से परमात्मा ने 
जगत्‌ निर्माण किया है | क्योंकि उनके मतानुसार जग श्रौर माया दोनों 
असत्‌ अर्थात्‌ मिथ्या हैं। इसी में निद्वत्तिमार्ग का उद्गम हुआ है । 
राममोहन राय निन्ृत्ति मार्ग के अनुयायी नहीं थे ओर जगन्मिथ्यावाद 
उन्हें मान्य न था। जमन्मिथ्या अथवा इसके जैसे उपनिषद्‌ के बचनों' 
का अर्थ इन्होंने यह किया है कि परमात्मा के अतिरिक्त जगत का स्वतंत्र 
अस्तित्व नहीं है। वे वेदान्त को प्रगति - पर बनाने के पक्ष में थे ओर 
आधुनिक समय में उन्होंने निश्वत्तितररक समाज को कम-प्रवण बनाने 
का प्रथम प्रयत्न किया है। उनका यह भी मत था कि वेदान्त- शान 
के साथ ही हिन्दुओं में भौतिक विद्या का ज्ञान भी फेलाना चाहिए। 
इसके लिए उन्होंने सरकार-द्वारा संस्कृत अध्ययन पर होनेवाले खर्चे 
को कम करके पश्चिमी शिक्षा ओर विद्याओं के लिए. खर्च करने पर 
जोर दिया | 

,  इंग्लेण्ड में जबसे ला वेकन ने अनुभवगम्य ज्ञान का युग शुरू किया, 
तबसे मनुष्य को यह विश्वास होने लगा कि हम अपने ज्ञान - बल के दारा 
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'किसी पर प्रभुत्व कर सकते हैं ओर ज्ञान-प्राप्ति के साधन की दृष्ठि से गंथ 
'प्रामाण्य की श्रपेज्षा अनुभव-प्रामाण्य और बुद्धि -प्रामाण्य को अधिक- 
प्रभुत्व मिलने लगा । वस्तुतः अन्थों की उत्पत्ति भी मनुष्य के अनुभव और 
तके से द्वोतो है, परन्तु अंथकार के प्रति रहनेवाले पूज्य भाव से विभूति- 
'पूजा जन्मती और विभूति-पूजा का अन्त ग्रंथ - विशेष को परमेश्वर - निर्मित 
मानने की प्रन्नत्ति में होता है। ऐसा होने पर ग्रंथ-प्रामाश्य का अ्रतिरेक 
होता है ओर मनुष्य की बुद्धि अपने अनुभव से न चलकर अथवा स्वतंत्र 
तक का उपयोग न करके प्राचीन ग्रन्थों की ओर उनके शब्दों ओर वचनों 
की दासी बन जाती है | इस तरह अगली पीढी जब पिछली पीढ़ी 
की दासता स्वीकार कर लेती है तब्र ज्ञान की प्राप्ति रुक जाती है ओर 
मनुष्य अपनी बुद्धि का उपयोग सिफ शब्दार्थ करने में ही करने लगता 
है। वह यह भूल ही जाता है कि अनुभव और तके से ही सृष्टि का शान 
धौरे - घीरे होता है । पेशवाई के अंतिम और ब्रिटिश राज्य की स्थापना 
के समय हमारे शास्त्री -परिडतों की यही अवस्था हो गई थी । 
इस गअन्थ -प्रामाण्य के युग के विरुद्ध बगावत का भण्डा खड़ा करने 
को श्रेय हमारे यहाँ आ्राश्ुनिक काल में राजा राममोहन राय को देना होगा । 
ब्रह्म समाज अथवा प्रार्थना समाज की स्थिति के सम्बन्ध में डा० भांडारकर 
-कहते हैं--- “'प्राथना समाज बेद को ईश्वर - प्रणीत नहीं मानता । यही सत्य- 
'पक्ष है | धर्म का बीज सत्रके अन्तःकरण में हे और यह ईश्वर से मिला 
हुआ है । किसी के हृदय में यह प्रफुल्लित, विकसित मिलता है श्रोर ऐसी 
के उपदेश अथवा अन्थों के द्वारा दूसरों को धर्म - सबंधी ज्ञान होता है। इस 
तरह ईश्वर ही अपना ज्ञान विकसित करता है और यह क्रम शुरू से अ्रच- 
-तक चला आ रहा है। एक ही समय अथवा एक ही व्यक्ति को ईश्वर ने 
सारा धर्म -श्ान दे दिया-- यह सम्भवनीय नहीं । क्‍योंकि धर्म सर्वदा 
विकासशील है । परमेश्वर धम - तत्वों का प्रचार मनुष्यों के द्वारा ही कराता 
है ओर मनुष्य की शक्ति परिमित है। उसकी दुबलता के कारण सत्य 
. बहुत बार एक तरफ रह जाता है और असत्य की तरफ वह कुकने लगता 
है | इस कारण सभी धर्मों में सत्य है ओर असत्य भी है । इसलिए असत्य 
को छोड़कर हमारी बृत्ति हमेशा सत्य ग्रहण करने की ओर रहनी चाहिए । 


घर आधुनिक भारत 


बेंद में प्रार्थना समाज के सब तत्वों का ब्लीज मात्र है। उपनिषद्‌ और 
गीता में वह विकसित हुआ है।” * 

इसलिए वह सब॒ धर्मों के प्रति समबुद्धि रखकर सावंत्रिक अथवा 
विश्व- धर्म का विश्वास करने के पक्ष में है | हिन्दुओं के वेदान्त - सिद्धांत से 
उन्हें 9 व्यापक और सहिष्णु बृत्ति मिली है ; लेकिन ईसाई धममम - प्रचारक 
ओर इस्लाम घर्मान॒ुयायी को वह नहीं पटतो है | यूरोप में यह बॉ 
दासता वेकन के बाद नष्ट हो गई ओर लोग भौतिक ज्ञान में आगे बढ 
गये । इसी उद्दं श्य को लेकर हमारे देश में पश्चिमी शिक्षा व ज्ञान के 
प्रचार के लिए अनेक उद्योग हुए। राजा राममोहन राय के स्वोगीण 
सुधार का यह दूसरा अड्ध था। उन्होंने मिन्न - भिन्न शिक्षा-सस्थाश्रों के 
द्वारा दोनों दिशाओं में प्रथल किया | समाज - सुधार की दिशा में सत्ती - प्रथा 
को मियने के आन्दोलन में प्रमुख भाग लिया। सती-प्रथा, स्त्री - दास्य की 
एक प्रतीक थी | राममोहन राय ने स्त्री-स्वातंत््य के व्यापक प्रश्न को प्रथम. 
गति दी ओर स्त्रियों को घर की संपत्ति में विशसत का हक़ मिले, इसका भी 
प्रयल किया | कन्या- विक्रय, बहु- विवाह आदि कुरीतियाँ बन्द करने के 
लिए भी उन्होंने लोक-जायति की । 

सती की प्रथा तो लाडे बंटिंक ने कानून -द्वारा बन्द कर दी; परन्तु, 
उसमें लोगों की दुर्बलता और भीरुता का सह्यारा लिया गया था। जिस 
विभाग में सती को प्रथा थी, उसकी प्रतिकार-भावना बिलकुल म्ुतवत्‌ 
हो गई है, वे दुबंल और भीरु हैं, इसका फायदा उठाकर लोगों के भाव 
ओर मत के विरुद्ध किसी विदेशी सरकार का कोई कानून लोगों पर 
लादा जाना, राष्ट्रीय इष्टि से प्रशस्त नहीं मालूम होता । राष्ट्रीय राजनीति 
की लड़ाई में अ्रसली पू जी लोगों की प्रतिकार - भावना ही है | यह पूंजी 
यदि न रही तो लोग विदेशियों के अत्याचारों के खिलाफ बगावत कैसे 
करेंगे ? इसी विचार को लेकर १८ वीं सदी के अन्त में राष्ट्रीय राजनीति 
की नींव डालनेवाले लो० तिकल ने विदेशी सरकार के कानून के द्वारा 
सामाजिक सुधार करने के तरीके के खिलाफ आवाज उठाई थी | 

परन्तु अ्रमी हिन्दुस्तान में आधुनिक राष्ट्रवाद का निर्माण होना बाकी. 

# छा. रा० गो० भाण्डोरकर याँचो धर्म पर व्याख्यान ४-2२६ 
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था। सजनेतिक गुलामी सच्चे सामाजिक व धार्मिक सुधार में कैसी 
विधातक होती दे इसका अनुमव स्वोगीण सुधारकों को होना बाकी 
था। उस समय के शिक्षित लोग यह साफ तौर पर नहीं जानते थे कि 
ब्रियिश साम्राज्यशाही हमारी आर्थिक उन्नति में किस तरह से बाधक 
हो रही है। राजा राममोहन राय को इस बात की बड़ी चिन्ता थी कि 
ब्रिय्श सत्ता के खिलाफ लोगों की प्रतिकार - भावना जाग्रत न हो ओर 
लोग बगावत न कर बेठे। आधुनिक राष्ट्र - निर्माण के लिए आवश्यक 
सामाजिक ओर धार्मिक मनोरचना आज लोगों में नहीं है और उसके 
होने तक अंग्रेजी राज्य का रहमा आ्रावश्यक है, ऐसा वे मानते थे | १धवीं 
सदी के चोथे चरण में इस विश्वास को धक्का पहुँचाने वाली विचार- 
सरणि और मनोरचना शिक्षित बग में निर्माण होने लगी। 

सामाजिक सुधार शब्द में स्री - शूद्र को अर्थात्‌ समाज के दीन, 
दुबल, दलित लोगों को समानता प्राप्त करा देना मुख्य है। यह समता- 
तत्त्व श्री कृष्ण, गौतम बुद्ध और मध्ययुगीन साधु - सन्‍्तों के ग्रन्थों ओर 
प्रयत्नों में मिलता है। समाजशास्त्र की दृष्टि से विचार करे तो प्राचीन 
आर मध्ययुगीन धर्म - सुधारकों की तरह अर्वाचीन सुधारकों को समत्व- 
भाव की अध्यात्म -बत्ति से अपने सुधारों का आधार मिला था | फिर भी 
यह समता किस परिस्थिति में कितनी श्रमल में लाई जाय, इसका विचार 
समाज के भोतिक ज्ञान और साधनों की दृष्टि से करना चाहिए । आथिक 
समता सामाजिक समता का आधार है, मगर आशिक समता समाज की 
घनोत्पादन कला व पद्धति की प्रगति पर और आध्यात्मिक उन्नति पर 
अवलम्तित है । इस दृष्टि से विचार किये बगेर वर्ण - भेद और जाति -भेद 
इष्ट वा अनिष्ट इसका सही निर्णय नहीं हो सकता । श्धवीं सदी में जो 
व्यक्तिवादी सामाजिक तत्वज्ञान अंग्रेजों द्वारा हिन्दुस्तान में आया उसमें 
यह विचार नहीं था ओर इसलिए वह भारतीय सुधारकों में नहीं पाया 
जाता। उनको विचार - श्रेणी में भूत - दया व समता इस आध्यात्मिक वृत्ति 
तथा व्यक्तिवादी अर्थोन्नति व राष्ट्र- भावना (॥एतीरशांतपरक्षी5( 
रधांणा्थांआए ) की ही ग्रधानता थी | 

र त0ममोहन राय इस बात को तो जानते ये कि हमारे रूमाज के 


ड््ड आधुनिक भारत 


आर्थिक संगठन में एक जचरदस्त उथल - पुथल हो रही है | पहले समाज 
में एक जमींदार-जागीरदारों का उचवग था और दूसरा गरीब और दुर्बल 
किसानों का | व्यापारी व कारीयरों के पास बहुत घन -सम्पत्ति न थी । 
यह स्थिति बदलती जा रही है और उसकी जगह अँग्रेज व्यापारियों ओर 
दूँजीपतियों के सहारे एक मध्यम व्यापारी व शिक्षित वर्ग हमारे समाज 
में बनता जा रहा है और उसकी सम्पत्ति बहुती जा रही है। वे इस 
आर्थिक बनाव - बिगाड़ का महत्व भी जानते थे ओर उन्‍हें यह आशा थी 
कि अन्त में इसो वर्ग में से राजनेतिक लोक-सत्ता का आन्दोलन करने- 
वाला दल तैयार होगा और इंग्लैंड की तरह यहाँ भी लोक - नियन्त्रित 
राज- सत्ता स्थापित हो जायगी ; परन्तु वे यह नहीं जानते थे कि इस बर्ग 
की बृद्धि ओर उन्नति में भी ब्रिटिश साम्राज्य बाधा डाल रहा है | वे यह 
भी नहीं जानते थे कि इस व्यापारी मध्यम वर्ग सें से कारखानेदारी निर्माण 
होने के लिए हमें संरक्षक चु गी अथवा स्वदेशी जैसे आन्दोलन की जरूरत 
रहेगी। और उसमें ब्रिटिश शासक, अँग्रेज व्यापारों ओर अँग्रेज पूँली 
पतियों का हिन्दुस्तानी मध्यम व्यापारी वर्ग में से पेंदा होनेवाले पूँजीवालों 
का विरोध उत्पन्न होगा । आर्थिक दृष्टि से वे खुले व्यापार के प्रेमी थे । 
उनका मत था क्रि ब्रियिश माल, पूँजी और पूँजीवालों के इस देश में 
अधिक परिमाण में आने से देश का अहित नहीं, हित ही होगा । हाँ, 
वे यह जरूर कहते थे कि हिन्दुस्तान से बाहर जानेवाले माल पर अँग्रेज 
लोग जो भारी कर लगाते हैं वह उन्हें उठा देना चाहिए । 

श्य्र० से १८३० तक राममोहन राय प्रभ्गति बगाली नेता यह 
समभते ओर कहते थे कि हिन्दुस्तान सघन होता जा रहा है, क्योंकि शहरों 
में मजदूरी की दर बढ़ गई थी, और मध्यम वर्ग के कुछ लोगों को अच्छी 
नौकरियाँ मिल रही थीं। परन्ठु वे यह भूल जाते थे कि इससे अधिक 
मात्रा में भाव भी चढ़ गये थे ओर इसलिए १४-२० वर्ष के बाद ही 
महाराष्ट्र के 'लोकह्वितवादी? ने वि्लायती माल के बहिष्कार ओर स्वदेशी 
ब्रत की पुकार मचाई। 

अब राममोहन राय के राजनैतिक विचारों को देखें। पहले के मुसलमान 
जमींदारों के शासन में हिन्दुओं को जितने बड़े-बड़े पद्‌ व अधिकार मिलते 


सवोगीण सुधार की श्राधुनिक ज्ञान-ज्योति प्‌ 


थे, उतने अंग्रेजी राज में नहीं मिलते । इससे उन्हें दुःख होता था; परन्तु 
मुसलमानों के शासन की अपेक्षा इसमें नागरिक स्वातंत्य ओर घम- स्वातंत्य 
मिलता है ओर जान - माल श्रधिक सुरक्षित व स्थायी रहता है| फिर 
इनके साइचये से हमारे देश में श्रनेक विद्या, कला आ्रादि का उदय हो 
रहा है, इसे वे श्रधिक महत्व देते थे | नागरिक -स्वातंत्य व धर्म - स्वात्त्र्य 
के रहने से हमारे देश में सबोंगीण सुधार का ज्ञान-रवि उदय हो रहा 
है और .उससे हमारा जो हित हो रहा है उसकी तुलना पहले के बड़े अधि- 
कारों और जागीरों से नहीं हो सकती, ऐसा थे समझते थे । परन्तु जब 
लार्ड हेस्टिंग्ल के जमाने में नागरिक स्वातत्य पर पदाघात हुआ और 
अखबारों की स्वतंत्रता छीन लेने का सिलसिला शुरू हुआ तब ब्रिविश 
राज्य के प्रति उनकी श्रद्धा को धक्का लगा श्रोर ईस्ट इंडिया कम्पनी की 
सरकार के खिलाफ उन्होंने ब्रिटिश राजा तक दाद मांगी । भारत सरकार 
के अन्याय के विरुद्ध वैध प्रतिकार का यह पहला उदाहरण है। मगर 
उनके प्रतिकार का कुछ फल न निकला। मुद्रण -स्वातंत्रय छीन लिया 
गया | श्रखबारों के लिए इजाजत लेने का कानून बन गया और अख 
चारों पर सेंसर बैठ गया । इसके विरोध में उन्होंने अपना अखबार बन्द 


कर दिया। _ हे ध 
श्८३ १ में वे विलायत गये । वहाँ ब्रिटिश मन्त्रिमएडल ने उनका 


खूब सम्मान किया । बहाँ कंपनी के बोड आफ कंट्रोल को जो मत-पत्निका 
उन्होंने भारतीय शासन के संत्रंध में पेश की, उसमें उन्होंने ये सुझाव 
पेश किये : (१) पढ़े-लिखे हिन्दुस्तानियों को बड़ी - बड़ी नोकरियाँ 
दी जायँ और श्रपढ़ लोगों को सेनिक शिक्षा देकर फौजी स्वयंसेवक 
दल तैयार किये जाये । (२) न्याय और शासन - विभाग अलग - अलग 
रक्‍्खे: जाये ओर न्याय - विभाग में हिन्दुस्तानियों की भर्ती अधिक की 
जाय। (३) सदर दीवानी अदालत को'हिब्रस काप्स रिट देने का 
अधिकार देकर नागरिक स्वातंत्र्य सुरक्षित किया जाय । (४) न्याय-विभाग 
में पंचायत - पद्धति व जूरी - पद्धति का प्रवेश किया जाय । (५) जमींदार 
लगान कम कर। (६) सरकार जमींदारों से कम मालगुजारी ले ओर 
इसको पूर्ति के लिए ऐश - आराम के माल पर कर बेठाया जाय । (७) 


्ड 


६६ आधुनिक मारत 


इग्लैंड से नमूने के तौर पर कुछ जमींदार यहाँ लाये जायँ ओर उनके 
द्वारा यहाँ लोगों को कृषि - सुधार की शिक्षा दी जाय | (८ ) किसानों 
को मोरूसी हक़ दिया जाय | (६) भारत - सरकार का विलायत में होने 
वाला खर्च कम किया जाय और (१०) भारत सरकार को कुछ बातों में 
विलायत - सरकार के नियंत्रण से मुक्त रक्खा जाय | इसमें प्रतिनिधिक : 
संस्थाएँ स्थापित करने की माँग नहीं की गई है, परन्तु इसके १५ वर्ष 
वाद महाराष्ट्र के लोकहितवादी ने पार्लामेंट स्थापित करने की सूचना 
दी है | इस तरह 'स्वदेशी? की तरह 'स्वराज्यः को कल्पना का स्पष्ट उच्चार 
व प्रचार पहले - पहल महाराष्ट्रीय सुधारक ने किया । 

अन यहाँ पर मद्दाराष्ट्र के आदि सुधारकों से परिचय कर लेना ठीक 
होगा । महाराष्ट्र में सुधार - आन्दलन का जन्म बंचई में १८४० के लगभग 
हुआ । पहले - पहल श्री चालशास््री जाँथेकर ने १८३२ में 'दपंण” नामक 
साप्ाहिक और 'दिग्दशन! नामक मासिक शुरू किया । इन्होंने विधवा- 
विवाह का तथा पतित-परावतन अर्थात दलितोद्धार तथा शुद्धि का श्री-- 
गणेश किया। इनके सहायक थे मराठी के सुप्रसिद्ध व्याकरणकार श्री दादोबा 
पांडरंग तखेंड और बंबई के नगरसेठ श्री जगन्नाथ नाना शंकर सेठ | 
श्री दादोबा पांडुरंग ने श्८४० सें बम्बई में एक 'परमहंस मंडली? 
नामक सुप्त संस्था जाति - भेद को तोड़ने के लिए स्थापित की । इसी संस्था 
की राख में से १८६७ में बम्पई में प्राथना समाज की स्थापना हुई | र्व० 
रानडे व भाण्डाकर - जसे विद्वान और सुशील लोगों का हाथ इसमें होने 
के कारण कुछ सप्तय तक इसका खूच चोल -बाला रहा | फिर मी बंगाल की 
तरह महाराष्ट्र में प्राथना समाज को अधिक महत्व नहीं मिला। महाराष्ट्र: 
में चिप्लूणकर, आगरकर और तिलक इन तीन महान्‌ विभूतियों ने 
राष्ट्रवाद और बुद्धिवाद की स्थापना की । श्य८० में तिलक -आगरकर ने 
आजन्म देश-सेवा को दीक्षा लेनेवाले लोगों का एक दल खड़ा करने की 
जो अपूर्व प्रथा डाली, उससे प्राथना समाज की सुधारक-मंडली का: 
तेज फीका पड़ गया ओर महाराष्ट्रीय युवकों के हृदय में तिलक -आगरकर 
ने घर कर लिया । फिर भी महाराष्ट्र में सवींगीण सुधार का सर्वैव्यापक 
ओर सर्वस्पर्शों विचार लोगों के सामने रखने और राजनेतिक - 


बह 
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तथा आ्िक श्रवनति से अपना सिर उँचा उठाने का नवीन मार्ग सरदार 
गोपालहरि देशमुख उफे “'लोकहितवादीः ने दिखाया । पहली पीढ़ी में 
यदि यह सम्मान लोकद्वितवादी! को मिला तो दूसरी पीढ़ी में इस 
गोरव की माला स्व० रानडे के गले में डालनी पड़ेगी | १८३४ में लोक- 
हितवादी ने सुझाया था--हम सब्च गरीब - अमीरों को मिलकर रानी के पास 
एफ श्रर्जी भेजनी चाहिए कि वतमान शासन - पद्धति से हमें लाभ नहीं हैं 
ओर हमारे राज्य - संबंधी हक मारे जाते है | अंग्रेज भी वैसे ही मनुष्य हैं 
नेंसे कि हिन्दू । इनका वर्तमान भेद मिठाकर इन्हें एक समान बनाने के 
लिए, हिन्दुस्तन में पार्लामेंट स्थापित की जाय और उसको बैठक बम्बई में हो | 
उसमें सब जातियों और स्थानों के समान प्रतिनिध हों । तभी लोगों की 
द्रिद्रता दूर होगी और अंगेजों का यह भ्रम भी दूर होगा कि भारतवासी 
मूर्ख हैं। इससे राज्य में उत्तम सुधार होंगे, और लोगों को यह सहज 
दिखाई पड़ेगा कि राजा के शासन में क्या सुख था ओर लोकसत्तात्मक राज्य 
में क्या सुख है ।” इस अवतरण से लोकहितवादी की बुद्धिमत्ता, प्रतिभा 
ओर देश - सुधार के उपाय का अचूक निदान ये गुण स्पष्ट दिखाई देते हैं। 

परन्तु राजनैतिक अधिकारों की प्राप्ति के लिए. केवल बौद्धिक साहस 
अथवा प्रतिभा-सम्पन्न कवि-कल्पना काफी नहीं होती । उसके लिए 
असाधारण स्वार्थ-त्याग, दीघकालीन उद्योग और निश्चय, संगठित लोकमत 
की शक्ति और उस शक्ति को जाग्रत करने के लिए आवश्यक राज- 
नीतिश्ञता और दुब्ेल, भीरू, स्वार्थी लोक -समाज में स्वाथ-त्याग, धेये, 
आत्मविस और प्रभावकारक सामथ्य - निर्माण करने के लिए आ्रावश्यक: 
साहस, ओर दृष्ट -निश्रय इन गुणों से मण्डित चारित्र्य नेता के पास होना 
चाहिए. । ऐसे नेता महाराष्ट्र को श्य्य० के लगभग चिप्लूण॒कर, 
आगरकर ओर तिलक के रूप में मिले | 

लोकहितवादी के समय में ही विष्णुब॒ुवा ब्रह्मचारी ने सुखदायक- 
राज - प्रकरणों? नामक निबन्ध में समाजवाद का प्रतिपादन किया है--यह 
देखकर सबकी आश्चर्य होगा । वे कट्टर ब्राह्मण थे और हमारी प्राचीन. 
संस्कृति में से हो हमें अपने भावी अम्युद्य का मार्ग मिलेगा-- ऐसा 
उनका खयाल था | वे कहते हैं --- 


सर 


आधुनिक भारत 


सब लोग,मिलकर सारी जमीन जोतें ओर बोवें और हर गाँव में 
अनाजःके कोठार रखे जायेँ ओर उनमें से आमवासी पेटमर अन्न और 
'पशुओं के लिए आवश्यक घास-दाना ले लिया करें। यह सब पेदावार 
एक के ही कब्जे में रहे ओर सब उससे आवश्यक सामग्री ले जायेँ। 
राजा को चाहिए, कि वह सूत, ऊन, रेशम के कपड़े तेयार करावे और 
जिसको जिस कपड़े की जरूरत हो वह ले जाय। गहने भी गढ़वा के हर 
गाँव में रकखे जायेँ ओर सब स्त्री - पुरुष उनका इस्तेमाल कर। हर प्रकार 
के शस्त्र, यन्त्र ओर खेल प्रत्येक गाँव में रहें | रेल और तार भी रहें । 
राजा, कारखाने के मालिक और किसान सब एक-सा अहिंसक भोजन 
करें ओर वह सबको एक ही कोठार से मिले। सबकी शादियाँ राजा 
विवाह - विभाग के द्वारा वर -वधू की इच्छा और रजामन्दी से कराये और 
जिसको कोई स्त्री पंसद न हो या जिसे कोई पति पंसद न हो, उसे 
दूसरी स्त्री या पति का प्रत्रन्ध कर दिया जाय अ्रथात्‌ स्वयंवर की प्रथा 
डाली जाय | पांच बष का बालक होते ही उसे राजा के ताबे कर दिया 
जाय | उसकी शिक्षा-दीक्षा ओर काम - घन्वे का प्रबन्ध राजा करे । दृद्ध 
स्‍त्री - पुरुषों को पंशन मिले ओर इन मिन्न - भिन्न विभागों के लोग पालमिंट 

के सभासद हों |? * 
काले माक्स से अ्रपरिचित विष्णुब॒वा को ये कम्युनिज्ष्म के ढुंग के 
विचार सूके केसे ? इसका जवाब यह है कि एक ही बाह्य परिस्थिति को 
देखकर सात्विक व राजस अथवा परारथी व स्वार्थी मन पर भिन्न - भिन्न 
परिणाम होते हैं। इन्द्रियों के द्वारा मन पर और बुद्धि पर होनेवाले 
संस्कार एक से होते हैं ; परन्तु जिसकी बुद्धि स्वार्थ से मलिन दो गई है 
उसे उनमें से स्वार्थ का मार्ग सूकता हैं ओर जिसकी बुद्धि परार्थी बनी 
हुई है उसको उस स्थिति में पराथे का मार्ग दिखाई दे जात है | ऐसी 
दशा में संन्यस्त - इत्ति ओर लोक - कल्याण में ही आनन्द माननेवाले सात्विक 
शुद्ध मन में पूर्वोक्त सव - सुख और समान - सुख की कल्पना क्‍यों न 

आनी चाहिए ९? ४ 
लोकहितवादी की धर्म-सुधार-सम्बन्धी सूचनाएँ इस प्रकार है 
# 'आजकालचा महाराष्ट्र, पृ० ११२-१ ५१३ 


स्वांगीण सुधार की आधुनिक ज्ञान-ज्योति, 


४०] 


(१ ) सच्र लोग ईश्वर का भजन सच्चे मन से करे [? 

(२) अपने जेसा ही दूसरे को समझे। न्‍ 

(३ ) उपनयन, विवाह श्रोर अंत्येष्टि क्रिा--इन तीन संस्कारों के. 
अलावा सच्च संस्कार रद्द किये जायँ--जो कर्म कराये जाय॑ँ वे स्वभाषा में हों । 

(४ ) अपने विचार के अ्रनुसार लिखने, बोलने ओर चलने की 
आजादी रहनी चाहिए । 

(५ ) घामिक तथा लोक-व्यवहार में स्थ्रो-पुरुषों के अधिकार 
समान हों। इसमे विधवा - विवाह था गया | 

(६ ) लोकाचार की अपेक्षा नीत को प्रधानता दी जाय | 

(७ ) वेमतलब की कोई बात न बोलनी चाहिए, । 

( ८ ) किसी मनुष्य को तुच्छु न समझना चाहिए | जाति - अमिमान 
न रखना चाहिए । सबके साथ दया का व्यवहार किया जाय और सबका 
कल्याण करना चाहिए । 

( ६ ) स्वदेश के प्रति प्रीति श्रोर उसका कल्याण विशेष रूप से. 
किया जाय | 

( १० ) जिसको जो धन्धा पसंद हो वह करे | 

(११ ) जाति - भेद का आधार गुण व कम हो, कुल न हो । 

( १२ ) सरकार से प्रजा के अधिकार अधिक हों अर्थात्‌ जनता के 
लिए जो कानून हितकारी हों वे“सरकार से लड़कर बनवाने चाहिए।_ 

( १३) ज्ञो नियम राजा ने बनाये हों और नो ईश्वरी बुद्धि-सूचित 
हों उन्हें मानना चाहिए | हि 

( १४ ) संच्र विद्या-बृद्धि के लिय परिश्रम कर। डुखी को सुख, 
बीमार को दवा, मूर्ख को ज्ञान व कंगाल को घन यथा-शक्ति देना चाहिए, । 

( १५) सब सत्य पर चलें-- सत्य के विरद्ध कुछ न कर |. 

इन प्रन्द्रह नियमों में स्वदेश - भक्ति, लोक - सत्ता, विद्या -इडि इत्यादि 
सन्न बातं॑ आ जाती हैं | इनके समकालीन एक दूसरे किक ज्योतिराव 
फुले थे । उन्होंने महाराष्ट्र में अत्राह्मण - आन्दोलन को जन्म दिया। उसमें 
स्थापित सत्यशोधक समाज के द्वारा सामाजिक आन्दोलन को सामाजिक 
वर्ग -विग्रह का रूप प्राप्त हुआ । ब्राह्मण जाति के प्राधान्य के खिलाफ यह : 


+ 
च 


७० आधुनिक भारत 


हलचल अब्राह्मणों में स्वाभिमान पेंदा करने की दृष्टि से आवश्यक भी 
थी। इसने ब्राह्मण -जाति के दुराराध्य व दुराग्रही लोगों को सामाजिक 
समता के तत्व पर विचार करने के लिए बाध्य करने का काम किया भी | 
लेकिन इस आन्दोलन के उत्पादकों शरीर प्रचारकों में ब्रिटिश राजनीति 
को पहचानने की योग्यता न थी-- इससे कुछ समय तक यह नोकरशाही 
के हाथ की कठपुतली बनती रही ओर मांटेगू - सुधार के बाद इसने 
अराष्ट्रीय राजनीति का विघातक रूप धारण किया । महाराष्ट्र में अस्पृश्यता- 
निवारण के आन्दोलन का प्रथम श्रेय श्री ज्योतिराव फुले को ही प्रास है | 
१८६७ में बंबई में प्राथना समाज की स्थापना हुईं | उसके आचाये 
थे स्व० डा० भाण्डारकर और रानडे । इनमें रानडे ही वास्तविक सर्बो- 
गीण सुधारक थे । वे प्राथना समाज को हिन्दू धर्म का ही एक सुधारक 
पंथ मानते थे । दोनों हिन्दू धर्म के बड़े अभिमानी थे । ईश्वर: सर्वभूतानां 
हद शेड्जु न॒तिष्ठति! इस तत्व का उन्हें विशेष अभिमान था। प्राथना 
भौतिक फल की प्राप्ति के लिए, नहीं, बल्कि आत्मिक उन्नति के ही लिए 
करनी चाहिए-- ऐसा उनका मत था । प्राथना समाज ने भौतिक व्यव- 
हारों में अवैज्ञानिक चमत्कारों को हयया है। श्रवतारों को वे सवोश में 
देवता नहीं, बल्कि परम आदरणीय व पूज्य विभूति मानते थे । मूर्ति- 
पूजा के वे खिलाफ थे। उनके मान्य सामाजिक सुधारों का समावेश 'लोक 
हितवादी' के १५ नियमों में हो जाता है। “: 
श्८७० के बाद महाराष्ट्र के इतिहास को एक नई दिशा मिली और 
उसका प्रभाव सारे भारवष पर पड़ा। श्८७१ में सावंजनिक सभा 
स्थापित हुईं। श्य७४ में चिफ्लूणकर की निबंधमाला शुरू हुईं। 
श्व््८० में न्यू इंग्लिश स्कूल, केसरी व मराठा का जन्म हुआ | १८८७ में 
राष्ट्रीय महासभा - कांग्रेस की स्थापना हुईं | श्८८८ में 'सुधारके? निकला | 
श्यू६५ में लोकमान्य तिलक ने सावंजनिक सभा हस्तगत की, आगरकर 
का शरीरान्त हुआ और पूना के उद्धारक बनाम सुधारकवाद को गरम- 
नरम राजनेतिक वाद का रूप मिलने लगा। इस वर्ष महाराष्ट्र में जो दो 


राजनतिक दल बने उन्होंने सारे भारत खण्ड में प्रचए्ड आन्दोलन खड़े 
किये और १६२० तक के उसके इतिहास पर अपनों छाप डाली है। 


भारतीय राजनीति और अर्थनीति का पाया ७१ 


श््प्य में कांग्रेस की स्थापना होने के पहले ही दादाभाई और रानडे 
'ने भारतीय राजनीति और अर्थनीति की नींव डाल दी थी। इन दोनों 
विभूतियों के विचारों में आगे की नरम - गरम राजनीति के बीज दिखाई 
देते हैं जिसका अवलोकन हम अगले प्रकरण में करेंगे | 


भारतीय राजनीति और अर्थनोति का पाया 
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जन्नीसवीं सदी के मध्य में अर्वाचीन राजनीति की बुनियाद डाली 
-गई | १८३३ में जब ईस्ट इश्डि कम्पनी को नई सनद दी गई तन 
उस समय के कानून में एक इस आशय की धारा भी डाली गई कि 
धकिसी भी भारतीय को धर्म, देश, वंश या वर्ण के कारण कंपनी की नोकरी, 


छर्‌ आधुनिक भारत 


अधिकार श्रथवा पद्‌ के लिए अयोग्य न समझ्का जायगा । इसका जो कुछ. 
भाष्य तत्कालीन ब्रिटिश राजनीतिश लाड मेकांले ने किया उससे यह. 
नतीजा निकलता है कि उन्हें स्वार्थ, कीर्ति ओर राजनीति इन सब दृष्टियों: 
से लोगों को धीरे-धीरे सुधार कर उच्च अधिकार देना और उनकी सुस्थिति: 
में अपना स्वार्थ देखना अभीष्ट था। राज्य की अपेक्षा व्यापार की ओर 
उनका ध्यान श्रधिक था। सच पूछिए त व्यापारी संस्कृति का यह एक 
उद्यतम स्वरूप है | उसमें दूरदर्शों स्वार्थ का ही अर्थ 'पराथ! किया 
जाता है | इस संस्कृति का हीन स्व॒रूप है परार्थ का ढोंग करके दूसरे को 
ठगना। अऑँग्रेज शासक की अपेक्षा व्यापारी अधिक हैं ओर साम्राज्य- 
लोभ से व्यापार - लोभ उनके रोम - रोम में अधिक समाया हुआ है । उनके 
देश जीतने का हेतु व्यापारी, उनकी लूट व्यापारी, उनकी नीतिमत्ता 
व्यापारी और घर्म भो व्यापारी | लक्ष्मी उनकी आराध्य देवी और 
स्वार्थ -पोंपक परा्थ उनका परमार्थ और वही उनका मोज्ष || अमरीका 
के स्वृतन्त्र हो जाने पर भो उनके द्वारा उल्लग इच्धलेंडः का व्यापारिक 
लाभ बढ़ गया । इस अनुमव से ब्रिटिश लिबरल दल में यह भाव बढ़ 
रहा था कि साम्राज्यान्तगंत देश यदि सुसंस्क्ृत ओर सम्पन्न होकर फिर 
स्वतंत्र हुए तो उससे हमें आर्थिक हानि नहीं हो सकती | नेपोलियन के 
पराभव (१८१५) के बाद ब्रिटिश व्यापारी - बगे को यह डर नहीं मालूभ 
होता था कि अपने साम्राज्य के देश दूसरे यूरोपीय साम्राज्य के शासन में 
चले जायँंगे। उसी प्रकार उन्हें इस समय यह अनुभव हो रहा था कि 
शद्योगिक क्रान्ति के फल -स्वरूप धनोत्पादन के जो प्रचए्ड साधन हमें 
उपलब्ध हुए हैं उनके कारण खुले व्यापार में हमारा कोई मुकाबला नहीं 
कर सकता | अर्थात्‌ इस समय उनका साम्राज्य -लोभ, जो वास्तव में 
व्यापार -लोभ से ही पेदा हुआ था, कुछ कम हो गया था | जगत्‌ के सुधार 
में हमारा लाभ है, क्योंकि जंगली लोग हमारे माल की खरीद नहीं कर सकते, 
यह वेदान्त उस समय लिबरल पक्ष के मुत्सद्वी दुनिया को सिखा रहे थे | 
इस संमय हिन्दुस्तान में जो गोरे अधिकारी, व्यापारी व धर्म - प्रचारक 

आये थे वे इस वेदान्त का प्रचार लोगों में करते हुए. कहते थे कि तुम्हारे 
शिक्षित, सफल ओर स्वतन्त्र होने में ही हमारा हित है और यही हमारा 


भारतीय राजनीति ओर अर्थनीति का पाया ७३. 


ध्येय है । इस तरद वे यहाँ के शिक्षित लोगो के दिली में ब्रिटिश राज्य 
के प्रति निष्ठा उत्पन्न करते थे ओर संसार की संस्कृति में दो-दाई शतक 
पिछुड़ गये हमारे इस वेदान्त को सुनकर उन्हें देवता मानने लगे।' 
पुराण - परम्परावाले तो यह कहकर रोते थे कि सतयुग में देवता प्रथ्वी पर 
निवास करते थे, श्रत्र वे स्वर्ग में रहने चले गये, तो इधर नव-शिक्षितः 
यह प्रतिपादन कर रहे थे कि स्वतंत्र, सुखी व सम्पन्न बनाने के लिए 
अँग्रेजों को ईश्वर ने देवदूत के रूप में यहाँ भेजा है। भारतीयों' 
की बुद्धि एक गुलामी से निकलकर दूसरी गुलामी में -प्रवेश कर रही थी 
आर उसी को स्वतंत्रता कहती थी। ऐसी अवस्था में भारतीय मानस के 
लिए ब्रिव्श राजनीतिश्षता का यह कृष्ण अन्तरंग अथवा ब्रिटिश साम्राज्यः 
का कृष्ण -पक्षु समझ लेना बहुत कठिन था | यह कठिन काय जिस एक: 
महात्मा ने किया है, उसे हमने आधुनिक भारत के पतामह? की महान 
पदवी दी है | इस प्रकरण में हमें इसी ज्ञात का विचार करना है कि राष्ट्र- 
पितामह दादाभाई नौरोजी ओर स्व० रानडे इन दो अर्थशासन - विशारदू 
राजनीतिशो ने भारतीय राजनीति और अर्थनीति की नींव कब और किस, 
प्रकार डाली १ 

श्यश्र में इंग्लैंड में पार्लामेंट में सुधार हुआ, जिसके फलस्वरूपः 
व्यापारी कारखानेदारों का प्रग्नुत्व पार्लामेंट पर अधिक हो गया । इस 
समय इंग्लेंड में इस वर्ग क्रे हित के अनुकूल एक नवीन सामाजिक 
दर्शन बना | इस दशन का दारोमदार व्यक्ति-स्वातंत्य पर था। व्यक्ति- 
स्वार्थ और राष्ट्र - हित, राष्ट्स्वाथ ओर जगत्कल्याण इसमें सचमुच द्वेत 
नहीं है--यह इस तत्वज्ञान का मूलमंत्र था। इस दशन से दो निष्कर्ष 
निकाले जा सकते हैं। एक तो यह कि परार्थ में स्वार्थ अपने श्राप सघ 
जाता है | दूसरा यह कि स्वाथ साधने में परार्थ अपने आप हो जाता है । 
जत्र पहली बात कहते हैं, तत्र उसमें स्वार्थ का अर्थ बहुत व्यापक और 
आध्यात्मिक दृष्टि से करना पड़ता है। स्वाथ- भाव से परार्थ करने के. 
सिद्धान्त पर जो लोग थोड़ा-बहुत भी चलते है, उनसे दुनिया का अधिक: 
नुकसान नहीं होता | 'नीति के तौर पर सचाई? से चलनेवालों से लोगों: 
का नुकसान प्रायः नहीं होता । परन्तु जब नोति! और '“सचाई में. 
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अन्तर पड़ता है तब ऐसे लोगों के लिए सचाई को ताक पर रखकर 
नीति को पकड़ रखने का अन्देशा रहता है ; परन्तु दूसरा अर्थ यानी 
स्वार्थ साधने में ही परार्थ है इस सिद्धान्त को मानकर चलनेवालों से 
दुनिया का बड़ा नुकसान होता है। श्प्वीं सदी के मध्य में अंग्रेज 
सामाजिक तत्ववेत्ता अपने वेदान्त का प्रतिपादन पहले श्रथ में करते थे 
तो उनके राजनीतिज्ञ उसका आ्राचरण दूसरे अर्थ में करते थे। हमारे 
शिक्षित लोगों पर ब्रिटिश तत्वशों ने मोहिनी डाल रक्खी थी और ब्रिटिश 
राजकानी और व्यापारी हमारी जनता को लूट रहे थे । यह लूट” लोक- 
सेवा और लोकहित का जामा पहने हुए थी । व्यापारी अथवा आर्थिक 
साम्राज्य -शाही का ऐसा ही मायावी मोहक रूप होता है। उस माया 
के उस पार निगाह पहुँचाकर उसके रक्तशोपक आसुरी रूप को देखकर 
उसे लोगों ओर शासक वर्ग के सामने रखना, नित्य के अनेक व्यवहारों 
में व्यस्त जनता के चित्त को पुनः पुनः उसी सत्य की ओर खींचते रहना, 
जन्म भर इसी एक सिद्धान्त का ओर उसके भीषण परिणामों का चिन्तन 
करना यही एक मांग उस समय उस वास्तविक ज्ञान को पाने का श्रथवा 
नये यत्र के दशन का था। राष्ट्र -पितामह दाद्ाभाई ने अपने सारे 
जबन में यहा एक कार्य किया ओर वे अपने जीवन के अ्रन्तिम दिनों में 
भार ताय जनता को ओर कांग्रेस को स्वराज्य का मन्त्र देकर ८० वर्ष की 
अवस्था में राष्ट्रसेचा से निश्वत्त हुए । पारतंत्य,के मोह्नन्धकार में पड़े हुए 
ओर उसी में आनंद माननेवाले अपने अज्ञानी देश - बन्धुओं के अन्तः- 
करण का ज्ञान - प्रदीप उन्होंने प्रज्यलित किया ओर इस ब्रिदिश मायावी 
साम्राज्य में अपने करोड़ों देशतन्धु दरिद्रता और फाकेकशी में मर 
रहे है और इस मोहान्धकार को कालरात्रि में हम इसा तरह खुर्राटे भरते 
रहेंगे तो आखीर भें हम सबका विनाश निश्चित है, इसका ज्ञान भारत- 
चासियों को सबसे पहले उन्होंने कयया । इतना ही नहीं, उन्होंने लोगों 
को यह भी बताया कि इस भावी आपत्ति को ठालने के लिए हमें किन- 
किन दिशाओं में उद्योग भो करना चाहिए। उन्होंने उन मार्गों पर 
चलनेयालों का नेतृत्व किया और अन्त में भावी पीढ़ी को अ्रपने कत्तेव्य 
का दिगंशंन कराके वे मातृभूमि के ऋण से मुक्त हुए । 
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१८४२ में दादाभाई ने अम्बई में बांवे एसोसियेशन! की स्थापना 
को ; उधर १८५१ में बंगाल में श्री प्रसन्नकुमार ठागोर, डा० राजेन्द्र 
लाल मिन्न आदि ब्रिटिश इंडिया एसोडियेशन नामक राजनैतिक संस्था 
स्थापित कर रहे थे । ऐसी ही एक संस्था-- मद्रास नेटिव एसोसियेशन 
मद्रास में उदय हुई थी। पूना में एक डेक्नन एसोसियेशन बनी । इ 
तरह १८५१-४२ में तोम बड़े इलाकों की राजघानियों में लोकसत्तात्मक 
राजनीति का जन्म हुआ | १८५३ में ईस्ट इश्डिया कम्पनी को जो नई 
सनद देने का कानून बना उसी के द्वारा हिन्दुस्तान में सबसे पहले घारा- 
सभा की स्थापना हुई, जिसमें कुल बारह सरकारी अधिकारी सभासद्‌ थे । 
गैर - स कारी या प्रतिनिधि जेसे कोई न थे। मगर फिर भी इस सिलासले 
में पालमेंट में भाषण देते हुई लाड डर्बी ने कहा था कि मनुष्यता, 
उपका रिता, नीतिमत्तः ओर घर्म-सभो दृष्टियों से हमारा यह कतेव्य है कि 
भारतीयों को आन्तरिक शासन को देखरेख में अधिकाविक अधिकार 
दिया जाय । पार्लामेंट में यह नीति और घम को भाषा पहली बार 
सुनी गई । 

परन्तु अनुभव दूसरा ही हो रहा था। श्८३३ के कानून में यह 
आश्वासन दिया था कि बिना जात-पॉत, देश, धर्म के भेदभाव 
के हिन्दुस्तानियों को उच्च अधिकार दिये जायँगे; परन्तु १८५३ तक, घीस 
साल में, इस कानून का फायदा एक भो हिन्दुस्तनी को न मिला। 
१८५१-४२ से १६९०६ तक-४५४ साल तक--भारताय राजनीति में काम 
करने के बाद दादाभाई ने कह्य था-- “शुरू से लेकर अत्रतक मुझे इतनों 
बार निराश होना पड़ा है कि दूसरा कोई होता तो उसका दिल द्वूकद्टक 
हो गया होता और मुझे भय है कि वह बागो तन गया होता |” फर 
भी उन्हें ब्रिटिश न्याय पर विश्वास रहा था ओर साम्राज्यान्तगंत स्वराज्य 
प्राप्त करना उनका ध्येय था । १६०६ में यही ध्येय उन्होंने कांग्रेस के 
सामने स्पष्ट शब्दों में करवा था ओर इसके लिए. अखणड आन्दोलन 
करने ओर करते रहने का संदेश उन्होंने दिया था | हमें जो अबने राज- 
नैतिक उद्देश में सफलता नहीं मिली उसका कारण वे यही बताते थे कि 
हम आन्दोलन नहीं करते । बंग - भंग आन्दोलन को देखकर उन्हें संतोष 


७६ ह आधुनिक भारत 


हुआ और बंगालियों की वें स्तुति करते थे । भावी पीढ़ी को उन्होंने 
सन्देश दिया था-- “एक होश्रो । दृढ़ उद्योग से काम ला ओर स्वराज्य. 
प्राप्त करो ।”? हे 
आशिक साम्राज्यशाही क्या हैं और विजित राष्ट्र का रक्तशोषण किस 
प्रकार होता है इसकी ठीक कल्पना दादाभाई के लेख ओर भाषण पढ़ने 
से होती हैं। कालमाकस ने पू जीवाद की मीमांसा अथवा विश्लेषण किया 
ओर बताया कि उसकी रचना में है किस तरह उसके विनाश के बीज 
हैं । उसी तरह पूंजीवाद से पेदा होनेवाली आर्थिक साम्राज्यशाही कितनी 
भयानक है ओर उसके रक्त - शोषण में ही उसके विनाश के न्नीज किस 
तरह छिपे हुए है यह दादाभाई ने संसार के सामने रक्खा। कालेमाक्से. 
का जन्म एक ख्तंत्र पू जोवादी राष्ट्र में हुआ था और इसलिए उसने. 
एक ही राष्ट्र का एक वर्ग जन- साधारण का रक्त - शोषण किल तरह करता 
है इसका वेज्ञानिक अध्ययन किया । दादाभाई का जन्म साम्राज्यवादी के 
जबड़े में फंसे परतंत्र राष्ट्र में हुआ था इसलिए उन्होंने इस बात की 
वेज्ञानिक खोज की कि एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र का रक्त-शोषण केसे करता है 
ओर अपने लोगों को तथा ब्रिटिश शासकों को दिखाया कि इसी रक्त* 
शोषण में साम्राज्यवाद के विनाश के बीज हैं। माक्स ने बताया कि एक 
बे द्वारा दूसरे वर्ग के शोपण का रोकने का उपाय है--समाजवाद। दादा- 
भाई ने बताया कि एक राष्ट्र के द्वारा दूसरे राष्ट्र के शोषण को मिटाने का 
उपाय है--स्व॒राज्य | माक्स का जन्म जिस देश में हुआ था वह औद्योगिक 
प्रगति और राजनतिक स्वातंत््य की दृष्टि से आगे बढ़ा हुआ था और 
दादाभाई जहाँ जन्मे वह देश दोनों दृष्टियों से पिछुड़ा हुआ था। इस 
कारण दादाभाई ने जिन प्रश्नों को हाथ में लिया उससे आगे की अवस्था 
में पेदा होनेवाले प्रश्न माक्स के बिचार में आये--यह उसकी परिस्थिति 
का परिणाम है। श्रस्त॒ । 
श्प५ १ से ७१ तक, त्रीस वर्ष में. दादाभाई ने इस चात का ठीक 
अन्दाज कर लिया कि हिन्दुस्तान के धन का शोषण किस -किस तरह हो 
रहा है और उससे भारतीय जनता किस तरह ढरिद्र होती जा रही है एवं 
उन्होंने अपना यह निश्चि मत बना लिया कि जबतक यह द्रव्य - शोषण 
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बन्द न होगा तबतक उसका उद्धार किसी तरह नहीं हो सकता | उन्होंने 
यह सप्रमाण सिद्ध किया था कि प्रत्येक हिन्दुस्तानी की वार्षिक आमदनी 
२०) रु० है ओर यह आमदनी उससे भो कम है जो सरकार एक केदी के 
लिए खच्चे करती है । उनकी राय में इस द्रव्य -हरण के दो रूप हैं-- 
एक राजनेतिक, दूसरा व्यापारिक अथवा ओशद्योगिक। यूरोपियन 
अधिकारी जो रुपया विलायत भेजते हैं, भिन्न-भिन्न जरूरतों के लिए. 
यहाँ तथा विलायत में नो खर्च किया जाता है; इंग्लैंड में नियुक्त 
अधिकारियों को जो वेतन ओर पंशन आदि दी जाती है और 
भारत सरकार विलायत में जो ख्च करतो है यह एक स्वरूप हुआ | 
और दूसरा स्वरूप है गेर-सरकारी यूरोपियन जो यहाँ से धन कमाकर 
विलायत भेजते हैं वह । यहाँ से विलायत गया रुपया वे फिर पूँजी के 
रूप में वापिस लाते हैं और उन्हें मानो यहाँ के व्यापार व उद्योग 
का ठेका ही मिल जाता है। हिन्दुस्तान में पूँजी जमा नहीं होती है उसका 
मूल कारण दादाभाई को दृष्टि में बह बिलायत की ओर बहनेवाली 
सम्पत्ति की नदी ही है। वे यह नहीं कहते थे कि ब्रिटिश पूँजीपति 
हिन्दुस्तान में पूंजी न लगावें, उनका इतना द्वी कहना था कि ववे 
हिन्दुस्तान की लूट बन्द कर दें, उसे दुखी व असहाय न बनावे और 
उन्हें लूटकर एकत्र किये घन को अपनी पूजी न बतावे। श्दफ० में 
केपिन कमीशन के सामने गवाही देते हुए उन्होंने कहा था--* दूसरे 
देशों में लगनेवाली और इिन्दुस्तान में लगनेवाली ब्रिटिश पूंजी में 
भेद है। ओर देशों में ब्रिट्श पूजीपति सिफ व्याज हां लेते हैं; परन्तु 
यहाँ तो मुनाफा और डावडंड भी लेते हैं। इसलिए जब्रतक यहाँ 
हिन्दुस्तानी अपनी पू जी से कारखाने न खोल सके तन्रतक उन्हें सरकार 
चलावे और उनमें भारतीयों से काम ले, यूरोपियनों से नहीं। इसमें 
हिन्दुस्तान के शरीर में फिर से रक्त-संचार होने लगेगा । हिन्दुस्तान को 
ब्रिटिश पूं जी की जरूरत जरूर है; परन्तु सिफ पूंजी ही चाहिए. । अपनी 
पूंजी को लेकर जो वे इस देश पर हमला करते हैं और पूनी के द्वारा 
जो घन पेंदा होता है उसे -भी खा जाते हैं यह हमें मंजूर नहीं है ।...यह 
कहना एक गष्प है कि हिन्दुस्तान में घन ओर जीवन चिरस्थायी है । 


ष्द आधुनिक भारत 


एक अर में वे सुरिक्षत तो हैं अर्थात्‌ अनियंत्रित हिन्दुस्तानी राजाओं के 

अत्याचार से वे सुरक्षित हैं; परन्तु इंग्लैंड जो हिन्दुस्तान से वित्त -हरण 
कर रहा है उससे घन ओर इसलिए जीवन बिल्कुल सुरक्षित नहीं है | 
यहाँ यदि कोई सुरक्षित है तो इंग्लैंड । निश्चित और निः्शंक है तो 
इंग्लैंड | तीन - चार करोड़ पौंड प्रति वर्ष वे हिन्दुस्तान का घन खाते या 
अपने देश में बहा लें जाते हैं | यहाँ तो ज्ञान और समझदारी भी सुरक्षित 
नहीं है। हिन्दुस्तान के लाखों लोगों का जीवन अधपेट रोटी, फाकेकशी, 
अकाल ओर बीमारी से मौत --यही है |?” 

“जो द्रव्यहरण इस सदी के प्रारंभ में हर साल ३० लाख पौंड होता 
था वह आज ३ करोड़ पौंड हो गया है। मुहम्मद गज्ननी ने श८ 
बार हिन्दुम्तान को लूटा । उसकी सारी लूट आपके १ साल की लूट से 
कम है। फिर उसने जो जख्म किया वह १८ हमले के बाद बन्द तो हो 
गया, परन्तु आपके किये जख्म से तो खून की धारा बन्द्‌ होने की गु जा- 
यश ही नहीं |. . आपका यह वेभवशाली साम्राज्य हिन्दुस्तानियों के धन 
शोर खूम पर खड़ा है। हिन्दुस्तान अब आपके द्रव्यहरण से बिल्कुल 
थक चुका है फिर भी रक्त -स्ाव बन्द नहीं होता | इससे वह मौत की तरफ 
चला जा रहा हो तो आश्चय नहीं |??# 

अन्त को दुखी ओर निराश होकर उन्हें यहाँ तक कह देना पड़ा कि 
या तो इस रक्त -शोषण से हिन्दुस्तान बरबाद हो जायगा, या फिर वह 
जाग उठा तो उस चूमनेवाली शक्ति को ही ले ब्रैठेगा । 

इस तरह हिन्दुस्तान के सामने सबसे महत्त्व का प्रश्न जनता की 
दरिद्रता श्रोर भुखमरी का था ओर उसका एक ही उपाय था स्वराज्य । 
इमका उच्चार और प्रचार सतब्से पहले दादाभाई ने ही किया । इसी 
प्रकार ब्रिटिश साम्राज्य की उत्पत्ति, स्थिति ओर विनाश--यह सब्च भारतीय 
जनता के रक्त - शोषण और उसके भयंकर दारिद्रय में है उसका भी वेशञानिक 
प्रतिपादन पहले उन्होंने किया | इस सब्॒का यह स्वाभाविक परिणाम होना 
था कि सब कार्यकर्ताओं की सारी शक्ति राजनीति में ही लगे। उन्हीं के 
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भारतीय राजनीति ओर अ्र्थनीति का पाया ७६ 


इन विचारों के कारण हिन्दुस्‍्तान में उग्र गजनीति की बुनियाद 
पड़ी | श्य८० के बाद पूना में चिप्लूणकर, आगरकर और तिलक ने 
जो उग्र विचारों का नया राष्ट्रीय पक्ष खड़ा किया उसके आधारभूत 
राजनीति श्रोर अथंनीति के सिद्धान्त दादाभाई-के पूर्वोक्त त्रिचारों में 
मिलते हैं | फके इतना ही है कि दादाभाई का विश्वास ब्रिटिश न्याय पर 
कायम रहा और अगली पीढ़ी का उड़ गया तथा वे अपने ककत्तेव्य पर 
विश्वास करने लगे । 

श्प्८० से १८६५ तक का समय महाराष्ट्र में बड़े विचार - मंथन का 
समय था। इसी बांच वहाँ रानडे दल और तिलक दल बने ओर आगर- 
कर की सरस्वती इस त्रिवेणी संगम में कहीं गुप्त हो गई । 

दादाभाई ओर रानडे के विचारों में एक बड़ा भेद था। दादाभाई 
हिन्दुस्तान की ग्रार्थिक लूट और उसके राजनैतिक कारण पर ही सारा 
भार देते थे और श्रौद्योगिक सुधार को गोण मानते थे। हिन्दुस्तान के 
भाषण दारिद्रब्य से पेदा होनेवाली क्रान्ति कौ पूव सूचना देकर शासकों 
को तथा जनता को जागत करमे की उनकी सतत प्रबृत्ति भी रानडे की 
वृत्ति से भिन्न थी। रानडे की दृष्टि में दादामाई गरम? थे। रानडे का 
मत था कि विदेशी पूजी का भारतवष्र में आना लाभदायी है । डनका 
कहना था कि यदि हमें श्रौद्योगिक उन्नति करना है, और यदि उसके 
त्रिए आवश्यक पू जी हमारे पास नहीं है और यदि वह हमें अ्रग्रेज देते हैं 
तो अच्छी दं| बात है | दूसरे देश यदि इंग्लैंड से पूजी लेकर मालामाल 
होते हैं तो हम क्‍यों न लें ? दूसरे पक्ष का कहना था कि अँग्रेज यहाँ से 
घन लूट - लूट कर ले जाते हैं--इससे यहाँ पू जी जमा नहों होने पाती । 
फिर यहाँ खाली अंग्रेजी पू जी ही नहीं आ्राती, अँग्रेज पूं जीपति भी आते 
है अ्रोर निधेन पाकर हमें औद्योगिक गुलाम बनाते हैं । इसके सिवा 
वे यह पूंजी भी तो हिन्दुस्तान से ही लूट ले जाते हैं। यद्द ब्रिट्श पू जा 
क्या है ? हमारे असहाय देश पर होनेवाली एक श्रौद्योगिक चढ़ाई हां है । 
तिलक - आगरकर की पीढ़ी यह मानती थी कि हमारे और अंग्रेजों के स्वार्थ 
एक दूसरे से मिन्न और विरोधी हैं। इस बात की ओर से आँखे 
मूंद ले तो यहाँ राजनेतिक काम नहीं हो सकता। इसी तरह हमारी 


प्य० आधुनिक भारत 


अथे-नीति भी उनके और हमारे इस विरोध या द्वेत को बिना माने नहीं 
चल सकती | 

लेकिन रानडे के कार्य का महत्व एक दूसरी दृष्टि से है ओर उसमें 
उनकी चतुरस राजनीतिशता विशेष रूप से दिखाई पढ़ती है | (८७१ 
से वे पूना आये । तत्रसे श्८८० तक सरकारी पद पर रहकर उन्होंने साव- 
जनिक सभा के काय को राजनैतिक आन्दोलन का रूप दिया। उससे 
महाराष्ट्र में एक नवान चेतना आई और बेध राजनीति की बुनियाद पड़ी। 
इसके विषय में ला० तिलक ने कहा था कि उस समय पूना की शिथि- 
लता दूर करके उसमें नवजावन लाने का, दिन-रात विचार करने और 
अनेक उपायों से उसे पुनः सजीव करने का |विकट काम सबसे पहले रानडे 
ने ही किया | उनके कारण पूना बम्बई प्रान्त का बौद्धिक और राजनैतिक 
राजधानी! बन गया था। श्दष9 में जन्न कांग्रेस की स्थापना करना तय 
छुआ तत्र उसका पहला अधिवेशन पूना में करना निश्चित हुआ | उस 
समय पूना को जो महत्व मिला उसका श्रेय रानडे को ही है। फिर 
१८६५ में पूना में गरम राजनेतिक दल बना । तबसे पूना को राजनीति 
में जो अखिल भारतीय महत्त्व प्राप्त हुआ वह लो० तिलक के अवसान . 
(१६२०) तक कायम रहा । नरम दल्ल या प्रागतिक पक्ष रनडे को 
“आधश्ुनिक भारत का जनक? कहता है और राष्ट्रीय पक्ष अपने संप्रदाय 
का जन्मदाता लो० तिलक को मानता है। 

रानडे के पूना के नेतृत्व के दो भाग हो जाते हैं--एक १८७१ से 
१८८० तक और दूसरा श्यूथू० से १८६३ तक। पहले भाग में उनके 
दाहिने हाथ थे--स्व० गणेश वासुदेव जोशी उफ “सार्वजनिक काका? | 
श्८७० में इन्होंने सार्वजनिक सभा की स्थापना की और उसके मन्त्री रहे। 
शीघ्र ही रानडे के प्रयत्न से इस संस्था को राष्ट्रीय राजनैतिक स्वरूप 
प्राप्त हुआ। "सार्वजनिक काका” खुद अपने काते सूत की खादी 
पहनते थे | यह व्रत उन्होंने आमरण कायम रखा | श्रोद्योगिक उन्नति 
के कार्यक्रम में वे रानडे के दाहिने हाथ थे। ,पश्चिमी ढंग की 
औद्योगिक क्रान्ति करने के उद्देश्य से संरक्तक-कर के सिद्धान्त का 
प्रतिपदन रानडे ने शुरू किया था। परन्तु जर्मनः मह्यथुद्ध जेसा 


भारतीय राजनीति और अ्रथनीति का पाया 


भीषण युद्ध मुगताने केत्राद अंग्रेजों ने साम्राज्य के माल के.लिए _ 
रिआ्रायत करके बाहर के माल पर कर लगाने की थोड़ी सुविधा हिन्दुस्तान ' 
को दी । इसमें भी भारतीय कारखानों को संरक्षण मिलने की अपेक्षा 
सरकारी तिजोरी की कमी की पूर्ति करने की नीति प्रधान थी | इसलिए 
उसका यथेष्ट लाभ भारत को नमिला । इस कारण रानडे की श्रथनीति 
की अपेक्षा 'सावंजनिक काका? के स्वाथ-त्यागी उत्साह से जो स्वदेशी 
आन्दोलन पेदा हुआ उसी के द्वारा स्वदेशी कारखानों को वास्तविक 
प्रोत्साहन मिला ओर सच्चा देशप्रेम जाग्रत व संगठित हुआ | 
रानडे ने जिस अर्थशास्त्र की बुनियाद डाली वह फ्रेड्रिक लिस्ट, केरे 
प्रभ्नति जमेन व अमरीकन अर्थशास्त्रियों के विचारों के आधार पर डाली 
थी | एडम स्मिथ, रेक्ार्डों प्रभति इंग्लिश अथंशास्त्रज्ञों ने व्यक्तिवादी खुले 
मैदान का अथशास्त्र यूगेप में रूढ़ किया था| उसमें स्थूल रूप से यही प्रति- 
'पादन किया जाता था कि जो व्यक्ति का हित है वही राष्ट्र का हित है और 
राष्ट्र का हित ही जगत्‌ का हित है। ये अर्थशास्त्रज्ष उपदेश करते-- 
“चैयक्तिक स्पर्धा, वेयक्तिक स्वार्थ और अन्तर्राष्ट्रीय खुले व्यपार का बदोलत 
जो व्यक्ति, जो राष्ट्र ओर जो वर्ग आगे आधवेंगे वही अपना और संसार 
का भौतिक हित साथ सकेंगे और इस प्राकृतिक चुनाव का विरोध करके 
्यक्ति - विशेष, वर्ग - विशेष और राष्ट्र- विशेष को कानून के कृत्रिम बन्धनों 
से बाँधकर ओर बाड़ लगाकर संरक्षण देना मानो नालायकों को सहायता 
देना है जिससे कि संसार का घनोत्पादन नालायक लोगों के हाथ में 
जाकर समष्टि रूप से जगत का अ्रहित ही होगा | इस तरह खुले मेंदान 
के और अर्नियत्रित व्यक्ति -स्पर्दा के तत्व का सवंत्र प्रचार हो जाय तो 
उससे यह स्पष्ट द्वी है कि दुनिया के पिछड़े हुए राष्ट्र, दु्बल व्यक्ति और 
निर्धन वर्ग का नाश होगा ओर उन्हें आगे बढ़े हुए राष्ट्र, प्रतल व्यक्ति, 
सधन वर्ग की आथिक और राजनैतिक गुलामी में पड़े रहना पड़ेगा ।? 
परन्तु यह स्पष्ट सत्य नेपोलियन को पराजित करनेवाले और इस कारण 
“निर्वीरमुर्वीवलम! करने का अभिमान रखनेवाले ब्रियिश पूजावाद को 
उन्‍नीसवीं सदी के अन्त तक पण नहीं। स्वाथ-अविरोधी बल्कि स्वार्थ 
"पोषक सिद्धान्त कायम करके उसका अभिमान -पू्वक प्रचार करने में इ 


प्र आधुनिक भारत 


युग में ब्रिध्श पू जीवाद ने अपूर्व सफलता प्राप्त की है। परन्तु १६ वीं 
सदी के मध्य से जमेनी और अमरीका इन ओऔद्योगिक प्रगति में किछुड़े 
हुए राष्ट्रों में राप्टीय अथवा राष्ट्रवादी अर्थशास्त्र का उदय हुआ । उसने 
संरक्षक जकात के सिद्धान्त का प्रतिपादन जोरों से किया | इस अर्थशास्त्र 
का रहस्य स्वर्गीय रानडे ने बहुत खूबी से बतलाया है--“बुद्धि और 
साधन जहाँ समान हों वहाँ ऐसी स्वतंत्रता देने में हज नहीं, परन्तु जहाँ 
ऐसी स्थिति नहीं है वहां ऐसी भाषा बोलना जले पर नमक छिड़कने 
जैता है। मुट्ठी भर प्रवल और बहुसंख्यक गजमन्दों में उत्पत्ति का विभा- 
जन करते समय मी इसी सिद्धान्त का अरथांतू न्याय और सम -बुद्धि का 
अवलंबन करना चाहिए. और जीवन के तमाम व्यवहारों में पुराने अर्थ- 
शास्त्र के सिद्धान्तों को निर्दोष न मानकर उनपर पुनविचार करना आव- 
श्यक है |? पूजीपतियों के मुकाबले में सरकार को निधन मजदूरों का 
पक्ष लेकर उन्हें क्यों सहायता करनी चाहिए, यह इससे अच्छी तरह 
समझ में आ सकता है | 

परन्तु अब तो इससे भी आगे जाने का समय आ गया है; क्योंकि 
आज अर्थशास्त्रीय जगत्‌ में नियोजित आ्थिक रुंगठन, समाजवाद और 
स्वयंपूर्ण प्रदेश -- इस प्रकार के नवीन विचार संचार कर रहे है और उन 
सत्रका मन्थन करके नवीन राष्ट्रीय अर्थशास्त्र का पाया डालने की जरूरत 
है | अन्न जब कि गांधीवाद और समाजवाद का उदय हो गया है और 
ओद्योगिक क्रान्ति से उत्पन्न समान व न्यायोचित विभाजन के प्रश्न देश 
के सामने आ रहे है. रानडे का झ्र्थंशास्त्र इनका हल ह्वदने में असमर्थ 
सात्रित होता है । 

“हिन्दुस्तान पर अंग्रेजों का महज राजनेतिक प्रभुस्व ही- नहीं है, 
बल्कि औद्योगिक प्रभुत् भी स्थापित हो गया है और यह प्रच्छन्न 
आओशद्योगिक प्रभुत्व देश के लिए, बहुत ही हानिकारक है । इसके कारण 
राष्ट्रीय जीवन को सत्र शक्तियाँ नष्ट हो जाती हैं और वह देश अपंग हो 
जाता है ।” यह सिद्धान्त रानडे ने सबसे पहले लोगों के सामने रक्खा 

प्रौर यह आज भी सही है | फिर भी साष्ट्र-पितामह दादाभाई-द्वारा 
प्रतिपादित यह सत्य हमारे सामने सदैव बना रहना चाहिए कि एक देश 


भारतीय राजनीति और अथेनीति का पाया... ८३ 


का दूसरे देश पर जो श्रौद्योगिक प्रमुत्व हो जाता है उसका मूल कारण 
: शबनेतिक प्रश॒ुत्व हैं। इसका ग्रथे यह कि आज के व्यापारियों ओर 
औद्योगिक युग में गजनैतिक साम्राज्यशाही का परिणाम औद्योगिक 
प्रशुत्व में होता है ओर इसलिए यह साम्राज्यशाही पहले को सामन्तशाही 
से परिणाम में अधिक भयावह है । इस कारण जो देश पहले के अनेक 
सामनन्‍्तशाही साम्राज्य से बच रहा वही इस औद्योगिक साम्राज्य के 
५०-७प साल में ही मौत की तरफ जाने लगा | जो देश खेती ओर 
उद्योग - धन्धों दोनों में प्रसिद्ध था, वही महज कृषि - प्रधान रह गया ओर 
जिस देश का पक्का माल यूरोप में लप्ता था उसपर अपने कच्चे माल 
को परदेश से पक्का बनवाकर लाने की नोंबत आ गई | ब्रिटिश राज- 
नीति का और राजनेतिक लूट का यह अपरिहार्य परिणाम था और इस- 
लिए ऐसे देश में स्वभावतः ही राजनीति की प्रधानता मिलने लगी । 
१८८० में ही दादाभाई ने लिखा था--“लोग श्रत्र राजनीति में श्रधि- 
काधिक डूबने लगे हैं।?? 

हिन्दुस्तान में वेध राजनीति की बुनियाद डालने का श्रेय रानडे को 
है। देश में कानून की प्रस्थापना करना शासकों का घ॒र्म है ओर उसका 
चुपचाप पालन करना प्रजाजनों का धर्म है, यह उनकी राजनीति का 
प्रमुख सूत्र है | ब्रिटिश शासक भारतीयों के साथ समानता का व्यहार 
कर और भारतीय ब्रिटिश - साम्राज्य के प्रति वफादार रहें यह उनका मत 
था ; क्योंकि वे मानते थे कि कानून और शान्ति का राज्य स्थापित करने 
के लिए हो ईश्वर ने अंग्रेजों का यहाँ भेजा है | मनुष्य -नीति के सत्र 
व्यवहारों में न्याय की स्थापना करना ओर वंश -भेद या शद्धाभेद ( घम- 
भेद ) न रखते हुए सत्रको समान दर्जा देना-- इसे वे प्रागतिक तत्व 
(5: ० 7टाथय5) कहते थे। अंग्रेज अधिकारियों ने १८३३ 
में ईस्ट इंडिया कम्पनी को सनद देते हुए जो कानून बनाया उसमें इस 
तत्व को माना है | और बाद में श्यूए॒८ में रानी की घोषणा में भी इसका 
समथन किया गया है इसलिए रानडे इत्यांद इसे भारतीय प्रजा का 
मेग्नाचार्ट” मानते थे | इस सनद के अनुसार अंग्रेजों की तरह यहाँ भी 
प्रातिनिधिक शासन-प्रणाली जारी हो श्र ब्रिटिश छत्नच्छाया में हिंदुस्तान 


प्््ड आधुनिक भारत 


को माण्डलिक ( श्रीपनिवेशिक ) स्वराज्य मिले यह रानडे का अन्तिम 
राजनतिक ध्येय था। मगर १८८० से हं। पूना में चिपलूणश कर, आगरकर, तिलक 
आदि का तरुण राष्ट्रीय पक्ष बन रहा था और उन्हें मांडलिक स्वराज्य का 
ध्येय उत्साह - बर्धक नहीं मालूम होता था | श्य्८र में चिफ्लूरकर पर 
लिखे मृत्युलेख में आगरकर लिखते हैं-- “कभी-कभी उनका कल्पना -विहय 
जब आकाश में ऊँची उड़ाने भरने लगता तब्र उन्हें हिन्दुस्तान स्वतंत्र 
और प्रजासत्ताक शासन - प्रणाली में सुख से क्ूपता हुआ दिखाई देता !? ' 

रानडे प्रागतिक तो थे ही पर बेध - मार्गी भी थे । उनके वेध मार्ग 
का श्र्थ था--बहुत दूर के ध्येय की तरफ ध्यान न देते हुए. ऐक दम 
आगे देखकर चलना ओर इसमें समभाने - बुझाने तथा देन-लेन की 
समझदारी से काम लेना । वे क्रान्तिऋरक विचारों को नापसन्द करते थे 
ओर उन्हें बिल्कुल अवसर न दिया जाय ऐसी उनकी ग्रइ्ृत्ति थी। सामा- 
जिक, धार्थिक, राजनैतिक किसी भी क्षेत्र में क्रांति का विच्वार उन्हें सहन 
न होता था | उनके पद्ठशिष्य गोखले और गोखले के शिष्य माननीय 
शास्त्रों ने भी अपने भाषणों में कानून के राज्य को धक्का न लगने पयवे 
ऐसी ध्वनि प्रकशित की है। ओर यही कारण है जो न्याय-स्थापना 
अथवा सत्यनिष्ठा के लिए कानून भंग करने का तविद्धान्त रखनेवाले 
महात्मा गांधी भारत >सेंचक - समाज के सदस्य न चन सके | 

मगर दादाभाई अथवा हा म, इनका खयाल सरानड़े से मिन्न था। 
ये भी राज्य - क्रान्ति नहीं चाहते थे मगर उन्हें यह भव था के ब्रिटिश 
राजनीति के कारण हिन्दुस्तान में जो भयंकर दरिद्रता फेल रही है उससे 
यहाँ राज्य -क्रान्ति अवश्य हो जायगी । इसे मद्देनज्ञर रखकर ये लोग जो 
कुछ कहते थे और प्रचार करते थे बह शासकों को गरम और राजद्रोढी 
मालूम होता था। उनके इसी रुख में से पहले मद्दाराष्ट्र में और फिर 
सारे हिन्दुस्तान में गरम राजनीति का जन्म हुआ । इसके चिह्न दिखाई 
देते है रानडे ने 'सावंजनिक सभा? में भिन्न 'डेकन सभा' कायम की । 
कुछ समय तक कांग्रेस के सब्र सूत्न इन्हीं के पक्तु के हाथ में रहे | बाद में 
वह लोकमान्य के गरमोदल के हाथ में चली गई तत्र सनडे पक्ष ने 
“धप्रागतिक पक्ष नामक संस्था खड़ी की | 


कांग्रेस का जन्म और प्रचार वध 


एक ओर रानडे अपने वैध -मार्गी से लोगों के अंदर अखिल भारतीय: 
संयुक्त राज्य, उत्तारदायित्व के अ्रधिकार, ब्रिटिश राष्ट्र के बराबर का दर्जा 
ओर भारतीय पार्लामेंट, इत्यादि भावनाओं के बीज बोते रहे और 
दूसरो ओर, १८७६ में, वासुदेव बलवंत फड़के ने नगर नासिक, खान- 
देश के रामोशी ओर भीलों की सहायता से लोक - सत्ता की स्थापना करने 
का एक क्रान्तिकारी प्रयत्न किया । 


कांग्रेस का जन्म ओर प्रचार 
“जब कि लार्ड लिटन ने शाही दरबार में बेंठे हुए यह घोषणा की थी कि 
इंग्लैंड की रानी अब भारत की सम्राज्ञी के पद पर प्रतिष्ठित हुई है, उसके बीस 
वर्षक अन्दर ही उसी स्थाम और उन्हीं दिनों में भारतीय राष्ट्रीय आन्दोलन का 


जन्म हुआ ।? 
जाला लाजप्तराय 


एक ओर महाराष्ट्र में श८७५ से श्य्८यर तक चिपलूणकर, आगरकर 
श्रौर तिलक ने नवीन युग प्रवर्तित किया तो दूसरी ओर बंगाल में सुरेन्द्रना थ 
बनर्जी ने ओर रामकृष्ण मिशन ने, पजाब में आये समाज ने और 
मद्रास में थियोसोफी ने राष्ट्रीयीणा का एक नया युग स्थापित किया । इस 
समय यद्यपि नरम दल का प्राघान्य था तथापि गरम दल धीरे-धीरे उदय. 
हो रहा था और फडके-जेसे सशस्त्र -क्रान्ति चाहनेवाले लोग भी थे । 
जनता की दरिद्रता ओर फाकेकशी को देखकर उनके हृदय को बड़ी 
पीड़ा होती थी ओर उससे उसका एवं राष्ट्र का उद्धार करने के लिए 
बगावत के सिवा उनको कोई दूसरा रास्ता नहीं सुकाई देता था | अंग्रेज 
राजनीतिजों को यह भी डर होने लगा कि हिन्दुस्तान में जबरदस्त .राज्य- 
क्रान्ति हो जायगी, यदि समय पर उसकी रोक न की गई। इसे बचाने के 
लिए. हिन्दुस्तानी देश - भक्त ओर कुछ अंग्रेज राजनीतिशों ने बम्पई 
में २७ दिसम्बर श्यू८प ईसवी को कांग्रेस को स्थापना की, जिसमें, एंकर 
ओर हम म, वेडरबने और दूसरी ओर दादामाई, रानडे, बनर्जी, बोस, और 
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तैलंग मुख्य थे । सहयोग और साम्राज्य - निष्ठा की नींव पर बंध आंदोलन 
के आधार पर कांग्रेस कायम हुई । 
कांग्रेस की स्थापना के पहले एक-दो अ्र० भ० आन्दोलन हो चुके 
थे। सुरेन्द्रनाथ बनर्जी के इंडियन एसोसियेशन? ने सिविल सर्विस-परीक्षा 
के बारे में आन्दोलन उठाया था| वे उम्मीदवारों की उम्र २१ के बजाक 
१६ वर्ष चाहते थे। इसक बाद ही स्रेन्द्रनाथ बनर्जी को श्८८३ में 
अदालत की तौहीन के अपराध में दो महीने की सादों केद की सजा 
हुईं। इधर महाराष्ट्र में इन्हीं दिनों तिलक-आगरकर को बर्च प्रकरण 
में तीन - तीन महीने की सादी सजा मिली । इससे बंगाल और मद्गाराष्ट्र 
में इन लोगों का प्रभाव काफी बढ़ गया | बनर्जी ने एक ओर आंदोलन 
भी उठाया जिसका संबंध था फोजदारी मामलों में वर्णु-भेद नष्ट करने 
के लिए पेश हुए इलव“ त्रिल से । सुरेन्द्रनाथ ने इस ब्रिल का समर्थन 
किया । इन आन्दोलनों के संबंध में अग्रेजों ने जो रुख अखितयार कया 
उसने दिखा दिया कि अंग्रेज लोगों ओर हिन्हुस्तानियों के दिलों में मेल 
बेंठना मुश्किल है । 
ब्रम्नई कांग्रेस के प्रथम अधिवेशन में सारे देश के ७२ प्रतिनिधि 
आये थे। उसमेशचन्द्र बनर्जी उसके अध्यक्ष थे। वे ईसाई थे। उन्होंने 
अपने भाषण में यह स्पष्ट कर दिया था कि हिन्दुस्तान में लोकसत्ता 
राज्य - पद्धति कायम करने के मानी ब्रिटिश साम्राज्य का द्रोह हर्गिन नहीं 
है। इस अधिवेशन का काम तीन दिन चला ओर नो प्रस्ताव पास हुए । 
पहला प्रस्ताव इस आ्राशय का था कि शासन - व्यावस्था की जांच के 
लए एक रॉयल कर्मीशन मुकरर किया जाय । एक प्रस्ताव का धारा- 
सभाओं में बढ़ी तादाद में लोकनियुक्त प्रतिनिधि लिए जाय, वजढ घारा< 
सभाओं में पेश किये जाये, आदि था। एक प्रस्ताव के द्वारा इंडिया कॉंसिल 
रद्द करने की माँग की गई थी। एक प्रकार से ये भ्रस्ताव अनियंत्रित 
पद्धति को मिटाकर लोक - प्रतिनिधियों का प्रवेश शासन - का में हो, इ 
दृष्टि से किये गये थे | इन माँगों का पूरा होना तो दूर, घारया सभा में 
लोक-नियुक्त प्रतिनिधियों के प्रवेश १६०६ के लिए तक राह देखनी 
पड़ी । लेकिन तबतक भारतीय नेताओं का वध-मार्ग से विश्वास इट 
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चुका था ओर देश में निःशस्त्र -क्ान्तिवादी और सशस्त्र क्रान्तिवादी ये 
दो नये दल हो गये थे | इसके बाढ़ यहाँ की नौकरशाही में हिंदुस्तानियों 
का अधिक प्रवेश हो, सिविल सर्विस परीक्षा हिन्दुस्तान में हो, सेनिक 
खर्च न बढ़ाया जाय, भारत सरकार के कज की जिम्मेदारी साम्राज्य - सरकार 
'ले, इत्यादि प्रस्ताव पास हुए हैं। फर भी कांग्रेस के आठ साल मुख्यतः 
पूर्वोक्त सुधार कराने के प्रयत्न में गये | १८६३ में लाड क्रॉस का इंडियन 
कोसिल बिल कानून चनकर सामने आया जिससे भारतीय नेताओं को 
विश्वास हो गया कि अब्र दस-बआारह साल तक किसी सुधार की आशा 
नहीं। इस कानून में लोक-नियुक्त प्रतिनिधि चुनने का अधिकार नहीं 
दिया गया था | इन सुधारों के थोड़े ही दिनों के बाद गरम - नरम दो दल 
बन गये, हिंदू - मुसलमानों के दंगे शुरू हुए और कां ग्रेसने शासन -सुधार 
का आन्दोलन बन्द कर दिया। वह लोकमत प्रदर्शित करनेवाला वार्षिक 
सम्मेलन मात्र रह गई । गरम दल के लोग नौकरशाही के रोग के शिकार 
बनकर राजद्रोह के अपराध में जेल की हवा खाने चले गये। यह गरम- 
नरम राजनेतिक मतभेद, हिंदू-सुसलमानों के दंगे और गरमदल वालों के 
कारावास की घटनाएं बम्बई -पूने में हुई इसलिए, इनकी तरफ सारे 
राष्ट्र का ध्यान अपने - आप चला गया | 

कांग्रेस का दूसरा अधिवेशन कलकत्ते में दादाभाई नौरोजी की 
अध्यक्षता में, तीसरा मद्रास में बदरुद्दीन तेयबजी को अध्यक्षता मं, हुआ 
'पहले अध्यक्ष ईसाई, दूसरे पारसी और तीसरे मुसलमान -- यह देखकर 
नौकरशाही के मन में कांग्रेस का छेष और डर पेदा होने लगा | मद्रास- 
अधिवेशन के बाद कांग्रेस की बढ़ती हुई लोक - प्रियता को देखकर ह्य_म साहब 
ने तय किया कि उसे इंग्लैंड का 'एटी कार्न ला - लौंग? की तरह ज्ञागा मं 
आन्दोलन करनेवाल। संस्था का रूप दिया ज्ञाय उन्होंने अपने भाषणों 
में 'भारत माता? की पवित्र भूमि में रहनेवाल्ले प्रत्येक भारतीय से सहकारी, 
भाई, और आवश्यकता पड़ने पर सेनिक, बनने की आशा प्रकट को । 
कांग्रेस के द्वार आंदोलन ओर लोक -जाग्गति करने को इस नीति से 
सरकार में और उसमें विरोध पेदा होने लगा । १८८६ में तो कलकत्ते 
में दूसरे-ञ्रषिवेशन के बाद खुद लाडे डफरिन ने कांग्रेस के प्रांवर्निधियों 
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को एक 'बनभोजन! दिया था ओर मद्रास अधिवेशन में तो वहाँ के गवनर 
गये भी ये; परंतु चौथे अधिवेशन के समय इलाहाबाद मे मंडप के लिए: 
जगह भी न मिल सके, ऐसी कारवाई सरकारी अधिकारियों न शुरू कर 
दा। अधिवेशन में आनेवाले प्रतिनिधियों पर रुकावट लगाने और कार्य- 
कर्ताओं से जमानते लेने को कारवाई शुरू की गई । पंजाब में ५-६ हजार 
लोगों से जमानत - मुचलके मांगे गये । इस विराघध से कांग्रेस का लोक- 
प्रियता बढ़ने लगी । इस अधिवेशन में १२४८ प्रतिनिधि आये थे और 
कलकते के यूरोपियन व्यापारी मि० यूल अध्यक्ष के स्थान पर थे । अपने 
भाषण में उन्होंने प्रातिनधिक राज्यपद्दवात का समर्थन किया और लाड, 
पामस्टेन की ग्रातिनिधिक योजना अमल में न आये तबरतक इंग्लैंड 
को चाहिए. कि वह अपने की हिन्दुस्तान का ट्रस्ट समककर राजपाट- 
चलावे, ऐसा विचार उन्होंने प्रकट किया | 

इस अधिवेशन के बाद कांग्रेस के प्रधान मंत्री हा म और युक्तप्रान्त 
के गवनेर सर ऑकलेंड कोलबिन में पत्रव्यवहार भी हुआ ! सर श्रॉकलेंड 
ने बताया कि सरकार ओर अधिकारी वर्ग के विरुद्ध जो आप कठोर 
शब्दों का प्रयोग करते है और विरोधी प्रचार करते है उससे द्वेष फेलने 
ओर विरोधी पत्षु खड़े हो जाने की संभावना है। इससे बेहतर है कि 
आप राजनेतिक सुधार की अपेक्षा समाजिक सुधार की तरफ ही कांग्रेसको 
ले जाय। इसके जवाब में ह्यूम साहब ने लिखा कि हम तो अग्रेज सरकार 
के प्रति देष नहीं प्रेम ही. फेलाते हैं। हाँ, अत्याचारों का निषेध अवश्य 
हो करते हैं । विरोधी प्रचार तो यहाँ के मुट्री भर अधगोरे कर रहे हैं। 
देहात के लोगों में शासन-व्यवस्था के प्रति बहुत असन्‍्तोष है। दुश्ख 
और श्रन्याय उनके लिए. अत्र असह्य हो गया है ओर उसे मिटाये बिना 
भावी संकट अच ट्ल नहीं सकता | 

शासकों के इस रोष को परवाह न करते हुए हम म॒ साहब ने अपना 
काम जोरो से जारी रकक्‍्खा | इधर दादाभाई ने इस्लैंड में पार्लामेंड के 
सदस्पों का सहानुभूति प्रात की और वहाँ घारा - सभा के सुधार के लिए 
एक बिल पार्लामेंट में लाने का उद्योग किया | जॉन ब्राइट, फॉसेट ओर 
चाल्से ब्रे डलों पार्लामेंट के ये सदस्य कांग्रेस के साथ बड़ी सद्यानुभूति रखने 
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जगे। श्रेडलों श्य्य के बम्बईवाले अधिवेशन में आये भी थे और 
उन्होंने एक भाषण भी दिया था। इस वषर मि० बेडरवर्न अध्यक्ष 
थे। इसके बाद का अधिवेशन कल्लकत्षे में हुआ जिसका अ्रध्यक्ष पद 
फीसेजशाह मेहता ने स्वीकार किया था। इस समय यह हुक्म निकाला 
गया कि कांग्रेस में सरकारी श्रधिकारी उर्शक के तौर पर भी न जायेँ। 
एक डेपुटेशन इस्लेंड भेजने का प्रस्ताव पास हुआ और १८६३ वाला 
अधिवेशन इंग्लैंड में ही किया जाय ऐसा प्रस्ताव हुआ 4 इसपर से 
मि० हा म को यह सूझा कि फिलहाल कुछू साल तक हिन्दुस्तान में कांग्रेस 
का अधिवेशन ही रोक दिया जाय, और इंग्लेंड में शुरू कर दिया जाय । 
इस आशय का एक परिपन्न भी उन्होंने निकाला । इसपर कांग्रेस के 
नेताश्रों में बड़ी चचा हुई । नरमदल बालों को वह राजद्रोह की तरफ 
जाता हुआ दिखाई दिया । नागपुर में आखिर इसका निर्णय करने के 
लिए भारत के बहुत से प्रसिद्ध राष्ट्रीय नेताओं का एक मेंड्त नियुक्त 
किया गया जिसने श्रन्त में यह फेसला दिया कि कांग्रेस के अधिवेशन 
जारो रहें ; परन्तु उसे मि० हम म जो आन्दोलनकारी रूप देना चाहते थे. 
चह न हुआ और केवल वार्षिक सम्मेलन होते रहे । 

इससे पूना के युवक दल के नेता तिलक और आगरकर को बहुत 
बुरा लगा और उन्होंने उस परिपत्र का आशय श्रखबारों में छापकर 
अपने पर राजद्रोह का मुकदमा चलाने की चुनीतो सरकार को दी | श्र 
में निशाश होकर हा म साहन विलायत चले गये । उनका किसी ने साथ 
नदिया। पूना के सिफ दो युवक देशभक्तों ने उनका समर्थन किया-- 
तिलक अर आगरकर ने | इनमें से झागरकर तो जल्दी ही स्वर्गवासी हो 
गये ओर लोकमान्य तिलक पर कांग्रेस की आन्दोलनकारी संस्था बनाने 
का भार थ्रा पड़ा। झ्यम और दादाभाई के समय आरम्म के १०-१२ 
वर्षों में जो उत्साह कांग्रेत में रहा, वह बाद के मेहता ओर वाचा युग के 
५०-१२ वर्षो में नहीं रह्म ओर युवक वर्ग पर यह श्रसर पड़ता रहा कि 
कांग्रेस सरकारी रोष के सामने दब गई | 

आरब्म के दस अधिवेशनों में कांग्रेस पर दो संकट आरये। एक 
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सरकार के रोष का और दूसरा हिंदू- मुसलमानों के दंगों का, ओर उसके 
पल्‍ले पड़ा सिफ १८६१३ का खोखला सुधार - कानून । फिर उस समय 
को हालत को देखते हुए, यही कहना होगा कि कांग्रेस की यह् प्रगति 
सन्तोपज्ञनक थी | यहाँ से अन्न श्रर्थात्‌ १८६४ के बाद महाराष्ट्र लोक- 
मान्य तिलक का स्वतंत्र राष्ट्रीय दल कायम हुआ | काद में वह सच जगह 
फैला । इसके आगे का राजनैतिक घटना - क्रम देने के पहने श्टज्घ से 
श्यछ ५ तक २० साल में सामाजिक और धार्मिक दृष्टि से भारतीय संस्कृति 
के संबंध में कोन-कोन से नये विचार -प्रवाह भारतीय वातावरण में 
संचार कर रहे थे, इसका विचार कर ले। . "* ' 


भारतीय संस्कृति का तत्वमंथन 


“हमार! मनुष्यल मुक्त हे ना चाहिए, हमारी अशाएं ऊँची उछ्चलनी चाहिएँ , कर्तव्य- 
पौलन में कमी गलती न करनेवाली श्रद्धा जायृत होनी चाहिए, सबसे समहष्टि से 
व्यवहार करनेवाली न्यायबरुद्धि प्रज्लित होनी चाहिए, बुद्धि पर आये हुए सब बादल 
विंखर जाने चाहिएँ और सब प्रकार के बांधों से मुक्त होकर हमारे प्रेम की गंगा वहने 
लगनी चाहिए--तभी हिन्दुस्तान को नवजीवन प्राप्त होगा और संसार के अन्य राष्ट्रों में 
अपना योग्य स्थान प्राप्त करके यह देश अपनी परिस्थिति पर और भविष्य पर अपना 
प्रभुत्त जमा सकेगा ।...उस समय अकाल ओर रोग, जुल्म ओर दुःख ये बातें सिर्फ 
दंत-कथा रह जायंगी ओर जिन पुराणों को हम आज केवल दंत - कथा कहते दे उसी 
पुराण - काल के अनुसार पुनः भगवान इस भूमि पर अवतार लेंगे और वे मानव समाज 
में संचार करने लगेंगे !?” हि 

-- नया ० रानडे 

“ज्यों -ज्यों बुद्धि का विकास होता जाता है और कार्य -कारण का सम्बन्ध 
अच्छी तरह समझ में आने लगती हैं, त्यों-त्यों प्राथमिक और पोराणिक कल्पना 
,मिथ्या प्रतीत होने लगती हे और भूत, पिशाच, देव-दानव आदि महज कल्पना 
से उत्पन्न की हुई शक्तियों की असत्यतो की ग्रतीति होती है, पूजाव प्रार्थना का 
जोर कम होता है और कुछ समय सारे बद्मांड को उत्पन्न करके उसका परिपालन 
व नाश कानेवले एक परमात्मा की कल्मना उद्य होतो हे; लेकित, आगे चलका 
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चेद्वंत-विचार के कु ड में प्रज्वलित हुईं अग्नि में द्वोत श्री मस्म हो जाता है और 'अहं 
. अद्याउस्मि? यही अनिवेचनीय विचार पीछे रह जाता है ! व्यक्ति के ओर राष्ट्र के घर्म- 
विचारों की यह पराकराप्टा हे ।?? 

“>गो. ग. आगरकर 


“इस वजह से कर्म, बुद्धि (ज्ञान) ओर प्रेम (भक्ति) इन तीनों का विरोध नष्ट होकर 
सारे जोवन की वज्ञमय करने का प्रतिपादन करनेवाला गीता-धर्म सारे वेद्िक धर्मो का 
सार है। यह नित्यवर्भ पहचानकर सिर्फ कतैव्य समझकर भाणी मात्र के हित के 
लिए महान्‌ उद्योग करनेवाले और पुरुषार्थी पुरुष जब इस भारत-भूमि को अलंकृत करते 
थे तब यह देश परमेश्वर की कृपा का पात्र था। भर ज्ञान के ही नहीं ऐश्व्य के भी 
शिखर पर पहुंचा हुआ था; और जब यह दोनों जगह अयस्कर पूर्वतर धर्म छूट गया 
सबसे उसकी हालन गिरने लगी। 

लो. तिलक 

श्यष् ईैं० से श्य६८५ ई० तक के समय में हिंदुओं को अपनी 
संस्कृति की श्रेष्ठतता का पता चला । पहले जो पश्चिमी सम्यता के प्रकाशन 
से सुशिक्षित लोगों की दृष्टि चोंघिया गई थी अत्र चह स्थिति बदल गई 
थी और उनमें अपनी काय-शक्ति का श्रात्मविश्वास और अपने राष्ट्र के 
भविष्य के सम्बन्ध में उज्ज्वल आशा प्रतीत होने लगी। र८ण्फ के 
पहले के हम लोगों के और उसके बाद के देशभक्त कार्यकर्ताओं के 
उद्गारों में यही मुख्य अन्तर दिखाई देता है। इत् समय जो-जो नई 
हलचले उत्पन्न हुई वे सत्र इसी नये आत्मविश्चास पर अधिष्ठित थीं । 
पुरानी पीढ़ी के कार्यकर्ताओं को भी यह नया दृश्य देखकर अपने राष्ट्र 
के भविष्य के बारे में आशा होने लगा | पराधीनता के आघात से मूर्च्छित 
इस खंडतुल्य प्रचण्ड राष्ट्र में नव चेतन्य का संचार होने लगा | अपनी 
स्वतन्त्रता की कलक उसे दिखाई पड़ने लगी | इस नवजीवन ओर नूतन 
आशावाद के समय में लोऋ-जाथते करनेवाले भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय 
पैदा हुए ओर उनके द्वारा आधुनिक भारत के मन पर भिन्न-भिन्न संस्कार 
पड़ने लगे | 

महाराष्ट्र में विष्णुशात्यी चिपलूणकर ने श्ए७४ में नित्रन्यमाला 
शुरू करके एक नवीन स्वाभिमानी राष्ट्रीय विचार -सम्प्रदाय उत्पन्न किया। 
उसीको आगे बढ़ाकर लोकमान्य तिलक ओर इतिहासाचार्य गाजवाड़े 
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ने महाराष्ट्रीय इतिहास की पाश्वभूमि पर आधुनिक भारत का चित्रपटी 
खींचने को शुरुआत का | इस सम्प्रदाय की सामाजिक सुधार-सम्बन्ध 
तालिक भूमिका लोकमान्य के शब्दों में इस प्रकार है-'जबरतक स्वतंत्रता 
का अ्रथवा राष्ट्रीयता का अभिमान या तेज कायम ओर जागत है तब- 
तक समाज - रचना में कुछ दोप भी हो तो राष्ट्र की उन्नति अ्रथवा उत्कर् 
में बाधक नहीं होता । इसलिए (विशिष्ट) समाज -रचना की अपेक्षा 
लोगों में श्रपनी संस्थाश्रों ओर श्रपने देश के प्रति अ्भिमान जाशत 
रखने की चेष्टा प्रत्येक देशभक्त को करनी चाहिए। इसीको हमने 
स्वाभिमानी राष्ट्रवाद नाम दिया है। इसका आधार सामान्यतः वर्णाश्रम- 
धर्म है ओर महाराष्ट्र के इतिहास में इसोको महाराष्ट्र -धर्म कहा गया है। 
भगवद्गीता और दासब्नोध इस राष्ट्रवाद या राप्ट्रधम के आधार हैं| 
शिवाजी महाराज इस धम के आराध्य देव ओर भगवान श्रीक्षप्ण का 
प्रच्नत्ति - परक कर्मग्रोण और शंकराचाय का शअ्रद्धत सिद्धान्त ओर सनातन 
धर्मनिष्ठा यह परस्पराप्राप्त सस्कृति - घन है। इसे सामाजिक सुधार तो 
अभीष्ठ है; परन्तु इसका यह मत है कि हमारी संस्कृति का पाया पश्चिमी 
संस्कृति की अपेक्षा अधिक श्रेष्ठ तत्वों पर डाला गया है ओर इसने 
महाराष्ट्र में यह श्रद्धा पेंदा की है कि सारे जगत्‌ का मांग-दशन करने 
का सामथ्यें भारतोय संस्कृति में है। महाराष्ट्र में गरम राजनीति को 
इसी संप्रदाय ने व्यापक किया है ओर इसी पक्ष के घुरन्धर नेता लो० 
तिलक ने प्रगति दल से दृदाकर कांग्रेस को गरम राष्ट्रय दल के हाथों 
में सौंप दिया । 

महाराष्ट्र के राष्ट्रवाद के इतिहास में आगरकर का भी खास स्थान है। 
श्प्८० से श्य८ण तक उन्होंने शुद्ध विवेकबाद के आधार पर उग्र राष्ट्रीयता 
के निर्माण करने का प्रयत्न किया है । उन्हें अगर सच्न बातों में पश्चिमी 
लोगों की नकल करना श्रर्थात्‌ एक प्रकार की देशाभिमान-शुर््यता पसन्द 
न थी, तो सत्र पूर्वीय बातों के समर्थन करने का देशामिमान भो 
पसन्द नहीं था । वे कहते थे कि सच्चा माण दोनों के बीच का है । 
उनका मत था कि इमारी मूल प्रकृति अर्थात्‌ मारतीय आर्यत्व को न 
छोड़ते हुए नत्रीन पश्चिमी शिक्षा और उतके साथ आनेवाले नवीन 


भारतीय संस्कृति का तत्वपंथन ६३ 


विचारों को उचित तोर पर अगीकार करने में ही हमारा भला है। 

इसी समय बंगाल, पज्ञाच ओर मद्रास के प्रांतों में भी एक प्रकार की 
विचार-क्रान्ति हो रही थी और भारतीय सस्कृति की श्रेष्ठता, वेदान्त- 
विचारों की महत्ता, वर्णा श्रम-धर्म के समाज - धारणा के लिए उपयोगी तत्व, 
इनकी सब जगह प्रधानता मिल रही थी। बंगाल का रामकृष्ण मिशन, 
पंजाब का आय समाज और मद्रास की थियॉसाफी-ये सब विचार-संप्रद्यय 
भारतीय संस्कृति की श्रेष्ठतता पर आधारित थे ; परन्तु महाराष्ट्र और 
दूसरे प्रांतों की बिचार-जाग्ति में एक बड़ा अंतर था। महाराष्ट्र में जेसे 
लोकमान्य समाज - सुधार को श्रप्रधानता देकर राजनैतिक आन्दोलन को 
प्रधानता देने ओर आगरकर - जैसे शुद्ध बुद्धावाद के आश्रय पर स्वीगीण 
सुधार का समर्थन करनेवाले नेता थे वेसे दूसरे प्रांतों में नहीं थे । 

यहाँ पर यह साफ कर देना जरूरी है कि इस सुधार के मामले में 
रानडे और आगरकर पक्ष के मत तत्वतः त्िल्कुल भिन्न थे। रानडे श्रद्वेत- 
बाद और चोद्धमत को नास्तिक मत समझते थे और इसलिए अपने 
प्राथंना समाज को उन्होंने ब्रह्म समाज नाम न देने दिया | इसका कारण 
उन्होंने यह बताया कि ब्रह्म शब्द से वेदान्तियों के निगु ण परब्रह्म का बोध 
होता है इसलिये हमारे दत अथवा विशिष्ठाद्वेत विचारों के लिए प्राथना 
समाज नाम अधिक मौजू' होगा | उनका मत था कि अपनी परम्परा को 
न छोड़कर प्रचार करना चाहिए । हिंदू संस्कृति में जिस तरह गौतम बुद्ध 
और शंकराचाय दो महान्‌ विभूतियाँ प्राचीन समय में हो गई”, उसी 
तरह महाराष्ट्र में आधुनिक समय में आगरकर और तिलक ये दो महान 
विभूतियाँ हुई हैं| बुद्ध ओर शंकराचार्य दोनों प्रखर बुद्धिवादी थे ; पर 
एक ने जैदिक परम्परा और वर्ण व्यवस्था पर प्रकट आक्रमण किया और 
बुद्धिवाद के आश्रय से निरीश्वरवाद की मंजिल तक पहुँचे और दूसरे ने 
अद्देत वेदान्त का आश्रय लेकर मायिक ईश्वर का अस्तित्व मान्य करके 
वेंदिक परम्परा और वर्ण -व्यवस्था को धक्का न पहुँचाते हुए हिन्दू संस्कृति 
का उद्धार किया। आगरकर का पंथ गोतम बुद्ध के प्रयक्ष की तरह था 
और तिलक का प्रथल शंकराचार्य की तरह था। आगरकर का बुद्धिवाद 
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जैसा तिलक को रुचिकर न हुआ उसी प्रकार वह रानडे को भी पहले से 
मान्य न था। रानडे की राजनीति भी श्रद्धा-युग की थो ओर उन्हें 
परम्परा भंग होने की अपेक्षा भी राजशासन भंग होने की भीति अधिक 
मालूम होती थी । आगरकर की स्वतंत्र बुद्धि कहती थी कि जरूरत पड़ 
जाय तो परम्परा ओर राज्य - शासन दोनों का उल्लंघन करके हमें अपनी 
सत्यनिष्ठा कायम रखनी चाहिए। अपनी इसी स्वतंत्र बुद्धि के कारण 
आगरकर ने उग्र राजनीति और उग्र समाजनीति का त्रीजारोपण महाराष्ट्र 
में किया और तिलक ने सामाजिक ओर घामिक विप्रय में परंपरा - रक्षण का 
छिद्धांत स्वीकार करके राजनैतिक विषय में परतंत्रता की परंपरा तोड़ने 
का उपदेश दिया और, अपने प्रखर बुद्धवाद पर वेदांत का आवरण 
चढ़ाकर वर्णाश्रम-धर्म की बुनियाद को ज्ञरा भो न हिलाते हुए, राष्ट्र - निर्माण 
करने का प्रयत्न किया तथा सारे राष्ट्र की शक्ति और बुद्धि उग्र राज- 
नीति पर केन्द्रित की । हि 
बंगाल में इन्हीं दिनों कलकत्ता के पास दक्षिरणोश्वर के मन्दिर मं एक 
महान्‌ विभूति आकर रही थी जिसने वहाँ के लोगों का ध्यान ब्रह्म समाज 
की ओर से अपने वेदान्त की तरफ ख़ींच लिया । वे थे रामकृष्णु परमहंस | 
राजा राममोहन राय की मृत्यु के बाद ब्रह्म समाज में महर्षि देवेन्द्रनाथ 
ठाकुर ओर केशवचन्द्र सेन ये दो प्रसिद्ध नेता हुए। १८४२ में देवेन्द्रनाथ 
ओर १८५७ के बाद केशवचन्द्र सेन आगे आने लगे । केशवचन्द्र ने 
ब्रह्म समाज को ईसाई घर्मं की तरफ झ्ुकाया ओर भारतवर्षीय ब्रह्म समाज 
नामक स्वतंत्र शाखा १८६६ में स्थापित की । तब पुराने ब्रह्मसमाज का 
नाम आदि ब्रह्म समाज! पड़ गया | आदि ब्रह्म समाज का क्रुकाव भारतीय 
संस्क्ृति की श्रेष्ठता की तरफ है ओर उसका यह विश्वास है कि पूर्वों ओर 
पश्चिमी संस्कृति के मेल से ही वास्तविक मानव-सुधार होगा | कांव- 
सम्राट्‌ रवीन्द्रनाथ इस ब्रह्म समाज की आधुनिक भारत को बहुमूल्य 
देन है और महात्मा गांधी के बाद संसार में भारत की दीर्ति फेलाने में 
उनकी विभूतिमत्ता कारण हुई। वे जैसे सर्वश्रेष्ठ कवि थे वैसे ही तत्वज्ञ . 
भी थे ओर उनके तात्विक धर्म-प्रवचन भक्तिरस से लब्रालच और 
ओपनिपदिक ज्ञान से भरे हुए हाते थे। पश्चिमी लोगों की संकुचित 


भारतीय संस्कृति का तत्वमेथन हर्ष 


राष्ट्रभावना से उत्तन्न साम्राज्यवाद,; भौत्तिक सुखों के लिए उनकी अमर्याद 
सृष्णा, पू जीवाद का संगठित लोभ अर सेनिकबाद की संगठित हिंसा 
इस यूसेपीय संस्कृति का अंधानकरण न कसे । दूसरी तरफ अपनी 
संस्कृति की प्राचीन आध्यात्मिक भूमिका को छोड़कर जापान की तरह 
पश्चिमी जड़वादी और हिंसक न बनो। यह सन्देश थे भास्तवश को 


दे रहेथे। 


१८७५ के बाद केशवचन्द्र सेन खुद भी परमहंस से प्रभाषित हुए 
ओर चाद में नरेन्द्रनाथ दत्त जो कि नास्तिक थे और स्पेन्सर के अनुयायी 
थे रामकृष्ण परमहंस के सेपक में आये | उन्होंने परमहंस से पूछा, “क्‍या 
आप मुझे; ईश्वर का दर्शन करा देंगे १? उन्होंने उत्तर दिया “हाँ? | 
तत्र नरेन्द्रनाथ उनके शिष्य हो गये, जो बाद में स्वामी विवेकानन्द 
के नाम से प्रसिद्ध हुए। परमहंस के प्रसाद से उन्हें यह निश्चय होता 
गया कि भारतवर्ष में परमेश्वर-पफ्राप्ति का भी एक अनुभवगम्य शास्त्र है 
ओर इस श्रध्यात्मशास्त्र के सिद्धान्त भी भोतिक शास्त्र की तरह प्रमाण - 
सिद्ध ओर अनुभवगम्य हैं। वह धर्म-बाह्म विधि -विधानों की या कर्मता 
की कवायद नहीं है; बल्कि आत्म -साक्षात्कार का विषय है ओर आत्म - 
साक्षात्कार ही सत्र धर्मों का साध्य है। उनके चहिरंग केसे ही विविध 
चल्कि विरोधी क्यों न दिखाई द; परन्चु वास्तविक धर्म एक ही है और 
मिन्न - भिन्न धर्म उसी एक विश्वघमम के विशिष्ट सम्प्रदाय अथवा पंथ हैं । 
थे दो सिद्धान्त उन्हें अपने गुरु से मिले। श्८्८३ में शिकागो की 
सबे-घर्म-परिषद में वे 'अ्रहं ब्रह्माउस्मः इस सिद्धान्त पर श्राधारित 
अद्वैत तत्वज्ञान की सर्वश्रेष्तता ओर उसके आधार पर विश्वधर्म की प्राप्ति 
का संदेश देने गये । अपने गुरु के स्मारक के रूप में उनका संदेश सारी 
दुनिया में फेलाने के लिए. श्य् में उन्होंने रामकृष्ण मिशन नामक 
संस्था स्थापित की | सनात्तन हिन्दूधम के आधार पर व्यापक विश्वघर्म 
का संदेश दुनिया को देना, लोगों को यह विश्वास करा देना कि श्रद्धेत 
वेदान्त मोतिक शास्त्र को प्रगति के कारण मिथ्या नहीं ठहर सकता, 
भौतिक प्रगवि को और प्रन्नत्ति - परता को प्रधानता देकर चेदान्त को करत + 
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प्रवण बनाना, ईसाई पादरियों की तरह धर्म्माचरण में लोक -सेवा को 
प्रधानता देना ओर धर्म के आधार पर राष्ट्र-भक्ति श्रोर स्वाभिमान की 
ज्योति जलाकर लोगों में परतत्रता के विरुद्ध -क्रांति भाव फैलाना--इस 
प्रकार अहुविध कार्य रामकृप्ण -मिशन ने किया है । 

पंजाब में भी कुछ पहले से विचार-क्रांति हो रही थी। उसका अय 
थ्रार्य समाज को है | उसके संस्थापक स्वामी दयानन्द का जन्म श्८र४ में 
काठियावाड़ के एक ब्राह्मण - कुल में हुआ | धम प्रचार के लिए, उन्होंने 
ब्रह्मचय - व्रत घारण किया । फिर संन्यास लेकर १८७४ में बग्जई में आये - 
समाज की स्थापना की जिसकी एक शाखा १८७७ में पंजाब में कायम 
हुई। लाला हंसराज, लाला मुन्शी राम उफफ स्वामी श्रद्धानन्द ओर लाला 
लाजपतराय इन तीन विभूतियों के कारण पंजाब की इस शाखा को बहुत 
महत्त्व मिला । 

आये समाज के सिद्धान्त संक्षेप में इस प्रकार हैं--परमेश्वर के शुद्ध 
स्वरूप का ज्ञान वेदों में है, इसलिए वेदों का अध्ययन करना हिन्दू मात्र / 
का कत्तेव्य है | वेदाध्ययन का अधिकार मनुप्य - मात्र को है। वेद आर्यों 
के पवित्र अन्थ हैं और उन्हें सब्र हिंदुओं को प्रमाण मानना चाहिए, । 
वेदिक काल में मानव -संस्क्रति पूर्णावस्‍्था को पहुँची हुईं थी ओर समाज- 
रचना के सत्र श्रेष्ठ तत्व वर्णा श्रम धर्म मे हैं । चातुबेण्य जन्मसिद्ध नहीं, गुण- 
कर्म पर अवलम्बित होना चाहिए, और जिसमें जिस व के गुणु हों उसे 
उसी वर्ण के अधिकार मिलने चाहिए । आयों के बेदिक धर्म का द्वार सत्र 
धरम वालों के लिए खुला रहना चाहिए, शोर शुद्धि करके किसी भी घम्म के 
माननेवाले को वैदिक धर्म में आने की छुट्टी रहनी चादिए.। आये घमे की 
दीक्षा सारे जगत्‌ को देना यही जगदुद्धार का मार्ग है और श्रार्यावर्त 
आयों का ही देश है । 

आय समाज ने हिन्दू समाज को आक्रामक स्वरूप देने का प्रयत्न 
किया श्रर्थात्‌ ईसाई और मुसलमान धर्म-अ्रचारकों की कठुता और 
आक्रामक शक्ति हिन्दू समाज में पेदा करने की कोशिश की। उसी 
तरद्द मूर्तिपूजा, चालविवाह, स्त्रियों को गुलामी, जन्मसिद्ध अस्वृश्यता 


भारती संस्कृति का तत्वमन्थन ६७ 


श्त्यादि दोषों पर भी उन्होंने जमरदस्त हमला किया। इसकी चदौलत 
सुधार- दल में त्याग और सन्यासबृत्ति, लोक-सेवा का ज्तत और घमंनिष्ठा 
का तेज निर्माण हुआ । आये समाज ने राष्ट्रीयता और उम्र राजनीति 
, श्रौर हिन्दू समाज की राजनेतिक क्रान्ति - मावना को गति दो थी | इसमें 
कोई सन्देह नहीं । 

स्वामी दयानंद के निमंत्रण पर थियोसॉफी के दो संस्थापक मेंडम ब्लेवे- 
टस्की और कनल अल्कॉट हिन्दुस्तान में आये और उन्होंने बंबई में अपने 
भाषण में हिंदुस्तानियों को बताया कि मारतवर्ष का नेतृत्व भारतवासियों 
को ही करना चाहिए। भारत को अपनी आध्यात्मिक संस्कृति का अभिमान 
कभी न छोड़ना चाहिए। इसीसे हिंदुस्तान का सच्चा उद्धार होगा । 
थियोसॉफी सर्वेधर्म-संग्राहक विचार-संप्रदाय है। १८६३ में एनीवेसंट 
हिंदुस्तान में आई' | कनल अल्कॉट का क्रुकाव बुद्धधर्म की तरफ था 
श्र मिसेज वेसेंट श्रीकृष्ण की भक्त थीं। उन्होंने काशी में सेंट्रल हिंदू 
कालेज कायम करके हिंदुओं में बम -जायति ओर राष्ट्रभक्ति पेदा करने 
का प्रयल् किया । आखिर में वे राजनेतिक क्षेत्र में भी आई।'; परन्तु उम्र 
राष्ट्रीयीाय को उनकी तरफ से बहुत सह्यायता नहीं मिली। फिर भी 
हिंदुस्तानियों में अपनी संस्कृति के प्रति श्रभिमान पंदा करने का काम 
उन्होंने ठीक -ठीक किया है। 

यद्यपि इस तरह भिन्न-भिन्न प्रांतों में भिन्न-मिन्न महान्‌ व्यक्षियों के 
द्वारा विचार -क्रांति हो रही यी तो भी राजनेतिक ज्षेत्र में जो जाति 
लो० तिलक के द्वारा हुईं उसको तुलना किसीसे नहीं की जा सकती ) 
उनके पुरुषार्थ से ब्रिटिश सत्ता भी हिल गई । उनके स्वतत्र राजनैतिक 
काय का प्रारम्भ १८६५ से हुआ । परन्तु ४-५ साल में ही उनकी कोरति 
सारे हिंदुस्तान में फेल गई और अंग्रेज अधिकारियों ने यह शोर 
मसचाना शुरू किया कि महाराष्ट्र में तिलक दल क्रांतिबाद का जनक है | 
इस चिल्लाइट से अथवा सत्ताघारियों ने जो भास उन्हें दिया, उससे 
उनका बल उल्टे बढ़ता चला गया और १६०५ के लगभग उनके नेतृत्व 
में हिंदुस्तान के तमाम” युवक देशभक्कतों ने एकत्र होकर कांग्रेस को 
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गरम नीति पर लाने का निश्चय किया । 
लोकमान्य ने सांस्कृतिक पुनरजोवन के आधार पर जो राष्ट्रीयता 
निर्माण की उसके करण उनके जीवन - काल में महाराष्ट्र में अब्राह्मण 
जनता में विशेष राजनेतिक जा्नत नहीं हुईं थी और उनकी मृत्यु के 
चांद इसी सांल्‍्कृतिक राष्ट्रीय का आधार लेकर उनके अनुयायो 
कहलानेवाले कुछ लोग कांग्रेस का विरोध करते हैं ओर बह कहकर 
विदेशी सत्ता से सहयोग भी करते हैं कि यदि हमारी अपनो संस्कृति की 
रक्षा न होती हो तो हमें स्वराज्य की भी जरुरत नहीं। इससे यह नतीजा 
निकलदा है कि स्वसंस्कृति का अमिमान हमेशा प्रखर राष्ट्रीय राजनीति 
का पोषक होगा, यह नहीं कद् सकते । यही नहीं वल्कि आज तो ऐसे 
लोग भी दिखाई देते हैँ जो पश्चिमी पजीवाद को ही अपनी सस्क्षति 
समझकर प्रेम से उसके गले लिपटते हैं ओर हिंद संस्कृति के नाम पर 
फासिज्म का समथ्थन करते हैं | इसके विपरीत हमारी राजनोति में एक 
ऐसा समाजबत्रादो दल आज हिन्दुस्तान में उदब हो रहा है जो कहता 
है कि हमारी राजनीति को प्राचान संस्कृति का नहीं, चल्कि दूसरे देशों के 
सफल पिद्धान्तों का आधार लेकर क्रान्तिकारक स्वरूप दिया जाय । 
राष्ट्रीय यजनीति में प्राचीन इतिहास से स्फूर्ति पानेवाले महात्मा गांधी 
झोौर उसमें आधुनिक जगत्‌ के इतिहास से स्फूर्ति च्ञानेवाले पं” जवाहर 
लाल नेहरू ये आधुनिक महाराष्ट्र के इतिहास के तिलक ओर आगरकर 
के नये अवतार प्रतीत छोते हैं । तिलक ओर आगरकर के समय मिल 
और स्पेन्सर के सिद्धान्त आ रहे थे, आज माक्स ओर एजल्स के 
सिद्धान्त थ्रा रहे हैं | मिल- स़ेन्सर के सिद्धान्त में से लोकसत्ता 
ओर सामाजिक समता के भावों को अपनाकर हिन्दुस्तान ने आज आत्म- 
सातू कर लिया है । और ऐसा करते हुए भी वह अपनो श्राचीन संस्कृति 
के अमिमान को धारण किये हुए है | अब्र इस नवीन समाजवादी तत्व- 
ज्ञन को क्‍या दशा होगो, यह प्रश्न है। हमारा ख्याल तो है. कि इस 
नवीन तत्वशान को भी हजम करके भारतीय संस्कृति की विशेषता ओर 
छता कायम रहेगी ; परन्तु यह चात इस पुस्तक के अंत में ही पाठकों 
को समझक्त में आ सकेगी । 
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“इस तरह हिन्दुस्तान का पहला जन-आन्‍न्दोलन दक्षिण में शुरू 
हुआ । पूना उसका केन्द्रथा और तिलक थे उसके जीवनदाता। हालांकि 
तिलक ने कभी क्रान्तिकार आन्दोलन में भाग नहीं लिया, परन्तु उन्हीं 
के लेखों आदि से प्रेरित होनेवाले कुछ लोग बाद में क्रान्तिकारी बन 
गये और देश में क्रान्तकारी या आतंकवादी हलचल चलाने का श्रेय 
या दोष महाराष्ट्र के हो जिम्मे है ।?? 

बंगाल और महाराष्ट्र में अंग्रेजों का संबंध अलग-अलग तरह से हुआ, 
इसलिए अंग्रेजी राज्य के प्रति दोनों प्रान्तों का रुख शुरू में कुछ 
अलग-अलग रहा | बंगाल में राजा राममोहन राय को यह प्रतीत हाता था 
कि अंग्रेजी राज्य हिन्दुस्तान के लिए एक ईश्वरीय प्रसाद है इसलिए 
बंगाल में उन्होंने मुसलमान सूच्रा के खिलाफ ईस्ट इंडिया कंपनी को मदद 
दी, जिसका नतीजा यह हुआ कि वहाँ का सारा व्यापार गोरों के हाथ में 
चला गया | ।फर भी दो-तीन पीढ़ी तक बंगाली यही समभते रहे कि गोरों 
के सहवास से हिन्दुस्तान की सवोंगीण उन्नतिहो रही है। महाराष्ट्र में भी 
शुरू में यहां भावना रही । लोकहितवादी और रानडे राममोहन राय के 
ही पदचिह्रों पर चले ; परन्तु शीघ्र ही वहां तिलक-आगरकर की 
उग्र विचार-सरणी लोगों के सामने आई | दादाभाई और ह्मूम के लेखों 
ओर भाषणों के आधार पर ऐसे विचार लोगों के सामने आने लगे क्रि 
हिन्दुस्तान में दरिद्रता दिनों -दिन बढ़ रही है। इसलिए फ्रांत की राज्य- 
क्रान्ति की तरह यहाँ भी एक प्रचणड राज्य-क्रान्ति होगी । तिलक और 
आगरकर ने राजा और प्रजा, विज्षित और विजेता के हितविरोधर पर 
जोर देकर उग्र राजनेतिक विचार लोगों में फेलाए। रानडे का वैध सवी- 
गीण सुवारवाद, आगरकर का उग्र सवोंगोण सुधारवाद और चिप्लूणकर 
“तिलक का उम्र राजनीतिवाद,--इस तरह ये तीन स्वतंत्र विचार - प्रवाह 

ह६ वपापेिशवदधापर8 या वादाछा0 एणाडइत॥प्रग्नण्पववं छतव से७(078)! 
96ए९०फुपाशाह : 09 9.37. 5), ए०86 3002. 
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महाराष्ट्र में दिखाई पड़ते हैं। श्८६५ के पहले १०-६४ साल तक जो 
विचार - मंथन महाराष्ट्र में हुआ, उसमें इन तीन विचार - प्रवाहों का त्रिवेणी 
संगम दिखाई पड़ता है| उसके बाद आगरकर के विचारों की सरस्वती 
गुप्त हो गई और रानडे का वेध प्रागतिक दल तथा तिलक का उग्र 
राष्ट्रीय दल, ये दो ही दल महाराष्ट्र में रह गए । 
परतंत्र श्रोर स्वतंत्र राष्ट्रों में 'राजनैतिक सुघारः-इन शब्दों के अ्रथ में 
चड़ा भेद रहता है। खतंत्र राष्ट्र के लोगों के सामने एक विशिष्ट ब्ग के 
हाथ की सत्ता सामान्य वर्ग के हाथ में ले जाने का सवाल रहता है । 
इसलिए वे सामान्य जनता के सामाजिक, आथिक, धार्मिक सभी प्रकार 
के सुधारों के अनुकूल रहते हैं | परन्तु परतंत्र राष्ट्र के सामने तो विदेशियों 
के आक्रमण और युलामी से छूटने का सवाल मुख्यतः सामने रहता है । 
उसे हल करने के बाद वे सामाजिक पुनर्गठन का विचार कर सकते हैं | 
गीसे स्तरतंत्र देश में सामाजिक क्रान्ति के आद राजनेतिक क्रान्ति के विचार 
होते हैं । जेंसे इंग्लैंड में १६वीं सदी में एक सामाजिक क्रान्ति हुई, 
से सामन्‍त वग पीछे दृञा और मध्यम व्यापारी वर्ग आगे बढ़ा । बाद 
इस वय ने लोकसत्तात्मक क्रान्ति की । इसी तरह १८वीं सदी के मध्य 
श्ध्वीं सदी के प्रथम चरण तक एक और ओऔद्योगिक क्रान्ति हुई और 
उसके बाद अब्र फिर सामाजवादी क्रान्ति के विचार फैल रहे हैं। परन्तु 
परतंत्र देश में सामाजिक क्रान्ति के कारणु राजनेतिक क्रान्ति के विचार 
शुरू में पेदा नहीं होते; बल्कि विदेशियों का आक्रमण और आधिपत्य देखकर 
मन में जो विरोध और प्रतिकार का भय पदा होता है उससे क्रान्तिकारी 
राजनीति का जन्म होता है । लोकमान्य ने विरोध की इसी प्रतिकार- 
भावना को प्रत्रन्ष बनाकर उम्र राजनीति को जन्म दिया, जिससे स्वदेशी, 
स्वराज्य, चहिष्कार, क्रांति, स्वतंत्रता के भाव सत्र जगह फेलने लगे, 
क्योंकि विदेशी सत्ता के आक्रमण से देश में जो दरिद्रता ओर वेकारी 
दिन-दिन तरढ़ रही थी उसे देश का बच्चा - बच्चा महसूस करने लगा था। 
इन भावनाओं से प्रेरित होकर भिन्न-भिन्न लोगों ने स्वतंत्रता - प्राप्त 
के मिन्न- भिन्न उपाय शुरू कर दिये । किसीने शस्त्रास्त्र जमाकर स्व॒राज्य- 
स्थापन करने का प्रयल किया तो किसीने जालिम अधिकारियों को केंत्ल 
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कर डाला, कितो ने शिवाजी क्लत्र स्थापित करके बलोपासना शुरू की, 
किसोने राजे - रजवाड़ों की सहायता से क्रान्ति करने का विचार बाँधा, 
किसीने भारतीय राजे - रजवाड़ों को निकम्मा समझकर श्रफ्रगानिस्तान 
और नेपाल -जैसे दूर के स्वतंत्र राज्यों का आश्रय लिया, किसीने रामदासी 
मठों को पुनर्जीवित करने का उद्योग किया और किसीने मंत्र- सामथ्ये और 
योग - सामथ्य से काम लेना चाह्य। मगर लोकमान्य की राजनीति इन सबसे 
मिन्न थी । वह उम्र ज़रूर थी, मगर साथ ही वह अवेध नहीं थी | उनका 
यह निश्चित मत था कि जचतक आम जनता में ज्ञबरदस्त जागति न 
हो जायगी ओर कांग्रेस - जेसी सगठित संस्था का नेतृत्व उसे प्राप्त न होगा 
तब्रतक हिन्दुस्तान को स्वराज्य नहीं मिल सकता । इसलिए उनकी 
राजनीति का संचालन महाराष्ट्र में सावुजनिक सभा के द्वार और भारत 
में कांग्रेस के द्वारा चल सकता था। इसलिए लोकमान्य ने पहले सा्वे- 
जनिक सभा ओर बाद में कांग्रेस पर कब्ज्ञा किया । तिलक की राष्ट्रीय 
राजनीति अंत में तो क्रान्तिवादी है; परन्तु तात्कालिक दृष्टि से वह विधि- 
विहित ही थी, क्योंकि वे मानते थे कि जब्नतक कांग्रेस जनता की 
प्रातिनिधिक संस्था नहीं चन जायगी, तब्रतक क्रांति नहीं हां सकती । 
इसलिए तबतक विधि - बिहित राजनीति से ही काम लेना चाहते थे | 
उनकी सारी कोशिशें इसी दिशा में हो रही थीं कि कांग्रस जनता को 
सच्ची प्रतिनिधि बने ओर उसकी राजनीति अ्रग्रगामी हो | उनका मत 
था कि जो राष्ट्र का राज्नैतिक नेतृत्व करना चाहता हो उसे आगे बढ़ते 
रहने की ओर, लोग मेरे पीछे चलते हैं कि नहीं, यह देखते.रहने की 
आवश्यकता रहती है | अ्त्र किस समय राष्ट्र की कितनी तेयारी हो गई है 
इस बारे में नेताओं में मतभेद हो सकता है । ऐसे समय लोकमान्य 
बहुमत का निर्णय मानने के पक्त में थे | अपने ४० साल के सार्वजनिक 
जीवन में उन्होंने इस सिद्धांत के विपरोत कभी -आचरण नहीं किया | 
उसका उल्लंघन करनेवालों पर वे अराष्ट्रीयता का श्रारोप करते थे । 
तिलक की राजनीति वृद्धिशील राष्ट्रीय की और क्रान्तिवाद की 
राजनीति थी | अ्रपनी राजनीति में शक्ति लाने के लिए तिलक ने १८६४ 
में गणपति - उत्सव को सार्वजनिक स्वरूप दिया ओर १८६४ में शिवाजी- 
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उत्सव शुरूकिया | इससे उन्होंने लोगों की धर्म - भावना और ऐतिहासिक 
विभूतियों के प्रति पूज्य भावना का बल अपनी राजनीति को देने का 
प्रयक्ष किया | जिस समय नवीन राष्ट्रीय भावना लोगों के श्रन्दर जोरदार 
नहीं थी उस समय उत्सवों के द्वारा लोक-हृदय में उसका बीजारोपण 
करने का यह प्रयत्ञ था। कांग्रेस जो काम कर रही थी उसे जन -साधारण 
में व्यापक करने का यह उद्योग था| इन उत्तसवों के अन्दर लोगों की 
धरममभावना जाग्रत करके उन्हें नैतिक, सामाजिक और राजनेतिक शिक्षा 
आमसाभी से दी जा सकती थी। प्राचीन समय में जो यात्रा और मेले 
लगते थे, वे राष्ट्र को घाभिक, श्रोद्योगकि और सामाजिक इलचलों के 
भारी-भारी प्रदर्शन होते थे । इसके बाद लोकमान्य ने जनता के दुःख- 
दर्द और शिकायतों का प्रश्न हाथ में लेने का उद्योग किया | १८६६ में 
अकाल पड़ा ओर लोकमान्य ने निश्चय किया कि सार्वजनिक सभा द्वारा 
किसानों का लगान माफ़ अथवा स्थगित कराया जाय और इसके लिए. 
उनमें जञागति की जाय | इसके द्वारा उन्होंने किसानों में अपने हक़ों का 
शान उत्पन्न करमा और विधि - विहित रीति से उन्हें सरकार से किस प्रकार 
लड़ना चाहिए, यह सिखाना शुरू किया | सावैजनिक सभा के द्वाय हर 
गाँव में जाकर यह प्रचार किया गया कि पेदावार नहीं हुई है तो लगान 
मत जमा कराझो। इधर केसरी? के द्वारा भी इस संबंध में खूब इलचल 
शुरू की जिससे लोगों में हिम्मत आ्राने लगी ओर किसान हजारों को 
तादाद में सभाओं में आने लगे । इसपर सरकारी अ्रधिकारी तिलक 
महाराज को 'दिंदुश्तान का पारनेल! कहकर उनको निंदा करने लगे । 
इधर १८६६ में सरकार ने विलायत से आनेवाले सूत की जकात 
उठा ली ओर विलायत से यहाँ आनेवाले और यहाँ बननेवाले सत्र 
कपड़ों पर पांच की- जहग साढ़े तीन फीसदी जक्रात बेठा दी । मेनचेस्टर 
के कपड़ों को प्रोत्साहन देने के उद्दे श्य से गरीब लोगों के लिए आवश्यक 
कपड़ों पर साढ़े तीन फोसदी जक्रात बैठाना एक नवीन अन्याय था | 
अबतक विज्ञायत से यहाँ आनेवाले कपड़े और सूत पर साढ़े पाँच 
फीसदी जकात थी; लेकिन देशी सूत और कपड़ों पर जो जकांत थी 
बह सिफे २० नम्बर के ऊपर के ही कपड़ों पर थी। मगर अब नीचे 
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के नंबर के मोटे सूत पर ञ्मी ३॥ सेकड़ा जकात बैठ गई और ऊपर के 
नंबर के देशी ओर विलायती सून और कपड़ों की जकात साढ़े तीन से 
साढ़े पांच तक थ्रा गई | नतीजा यह हुआ कि विज्ञायती मिलवालों को 
मोटे कपड़े में मी स्वदेशी मिलवालों से प्रतिध्यर्धा करना आसान हो 
गया एवं महीन कपड़े पहननेवाले सम्पन्ध लोगों पर कर कम हो गया 
ओर मोटे पहननेवाले गरीबों पर लग गया। इसका लोकमान्य 
ने जोरों से विरोध किया। उन्होंने लोगों से कह्ा-- इस अन्याय का जितना 
प्रतिकार कर सको, करो । इसका प्रतिक्रार करना तुम्हारे हाथ में है भी, 
ओर वह यही कि तुम स्वदेशी कपड़ा पहनना शुरू कर दो ।? इस तरह 
लोकमान्य ने पहली बार यह सीधा प्रतिकार का उपाय बताया | हमारी 
माँगों के पोछे लोक-संगठन का चल होना चाहिए ओर लोक-संगठन के 
लिए लोगों में श्रीर नेताओं में स्त्रार्थ -त्याग और श्रेय - बल होना चाहिए-- 
यह भाव कांग्रेस की राजन।ति में दाखिल करने का श्रेय लोकमान्य तिलक 
को है। इस नवीन शक्ति का जन्म १८६६ में शहरों के मध्यमवर्ग में 
स्वदेशों हलचल के रूप में ओर देदात के किसानों में ग्रकाल - श्रांदोलन 
के रूप में हा रहा था। इस तरह शक्ति को संगठित करके उसके आधार 
पर सरकारी सत्ता को शह देने का श्रत्यंत महत्वपूर्ण कार्य- महाराष्ट्र में 
लोकमान्य कर रहे थे। 

लोगों में जो यह प्रतिकार - भावना पेंद्रा हो रही थी, वह उस समय 
विल्कुल ब्राल्यावस्था में थी | इसलिए कभी - कभी वह उच्छुल्नल भी रन 
जाती थी। यह डच्छुद्जजता लोकमान्य की निगाह में आ जाती थी। 
फिर भी उससे उन्होंने अपनी प्रतिकार - शक्ति को बढ़ाने के का में 
खलल न पड़ने दिया। यह मानकर कि ऐजा तो होता ही रहेगा, वे अपने 
काय दृढ़ निश्चय से आगे चलाते गए.। उन्हें यह देखकर ही आनन्द 
होता था कि लोगों में प्रतिकार - शक्ति आ रही है। वे प्रभावकारी संगठन 
के रूप में उसका नियन्त्रण और रोक करने का प्रयत्न तो करते रहे, फिर 
भी उन्होंने लोगों का उत्साह भंग करने अथवा जोश में आकर लोग कुछ 
ऊद्पटांग कर गुजरेंगे, इस डर से उनमें उत्साह हो न पैदा करने की 
नीति मजूर नहीं की । उनकी बुद्धि ने यह निर्णय कर लिया था कि मौजूदा 
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परिस्थिति में हमारा आन्दोलन कानून की मर्यादा में रहते हुए चलाया 
जाना चाहिए और उसके द्वारा जितनी प्रतिकार-शक्ति पेंदा हो सकती 
है, उतनी वे कर रहे थे। इसी नोति के व्यवहार से मावी भारतीय स्व॒राज्य- 
निर्माण करनेवाली शक्ति जन्म ले रही है और इसी शक्ति के द्वारा 
हिन्दुस्तान में स्व॒राज्य उपस्थित होनेवाला है और उसका स्वरूप जन - 
तत्रात्मक होगा, इस विपय में इनके मन में कोई सन्देह न था। उन्हें 
यह आत्मविश्वास था कि जो शक्ति हम निर्माण कर रहे हैं वह बहुमत 
के द्वारा कांग्रेस में जरूर डाली जा सकती है । उन्हें यह भी विश्वास था कि 
जत्रतक कांग्रेस इस शक्ति का अवलंबन ओर सत्कार न करेगी, तब- 
तक उसकी राजनीति सफल नहीं हो सकती | वे यह मानते थे कि कांग्रेस 
को इसपर आमादा करा देना हमारा पहला कतेंव्य है। कांग्रेस को 
छोड़कर स्वतंत्र रीति से श्रपनी राजनीति चलाने का विचार उन्होंने 
कमी नहीं किया, क्योंकि उन्हें विश्वास था कि हिन्दुस्तान को स्व॒राज्य 
कांग्रेस - जसी संस्था के द्वारा ही मिल सकता है और उसीके द्वारा भारतीय 
राजनीति को प्रत्यक्ष प्रतिकार का अथवा क्रान्तिबादों स्वरूप दिया जा 
सकता है । वे क्रान्तिवादी थे; परन्तु उनका क्रान्तिवाद। बर्षिषणु था ओर 
उसकी भित्ति आम ज॑नता के प्रतिकार - सामथ्ये पर खड़ी हुई था | उनके 
सामथ्य के अनुसार बढ़ने या घटनेवाला और घटकर भी फिर बढ़नेवाला 
उनका क्रान्तिवाद था। लोग क्रान्ति के लिए. तैयार नहीं है इसलिए, 
उन्होंने क्रान्तिवाद को नहीं छोड़ा और हम क्रान्तिबादी हैं; लेकिन लोग 
क्रान्ति के लिए तैयार नहीं है इसलिए, उन्होंने लोगों की भी छोड़ नहीं 
दिया । वे क्रान्तिवादी थे इसलिए. 'लोकनायक” हुए और लोगों को 
साथ लेकर चले इसलिए, लोकमान्य? हुए। उनकी लोकमान्यता उनके 
लोकनायकत्व पर अवलंबित थी ओर “मुखरस्तत्र हन्यते? न्याय के अनुसार 
लोकनायक पर होनेवाले आघात उन्‍होंने आनन्द से शिरोधाय किये 
और जच्च लोगों की और सरकार की लड़ाई छिड़ गई तत्र उन्होंने कभी 
रणांगण से पीठ नहीं दिखाई। इसीलिए उनकी लोकमान्यता कमी श्रक्ष्त॑गत 
नहीं हुईं। उनके प्रतिपद्षी अथवा उनके अन्ध अनुय्रायी जैसा मानते 
हैं, वह लोकानुरंजन के सस्ते दाम में मिली कुछ लोकमान्यता न 
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थी, बल्कि हृढ निश्चय, अलोकिक साहस और सुख तथा स्वाथ-त्याग के 
दाम पर खरीदी हुई बहुमूल्य वस्तु थी। श्य६७ में पूमा में जो प्लेग - 
प्रकरण हुआ उसमें उनके इन सदगुणों को परीक्षा का समय आ गया । 
मि० रेड पूना में प्लेग - कमिश्नर नियुक्त हुए | उसके बाद फर्बरी से मई 
तक पूना में प्लेग हयने के लिए एक प्रकार का कठोर फोनी शासन 
जारी किया गया | गोरी और काली सेना बुलाई गई और गोरे सेनिकों के 
द्वारा लोगों के घरों की तलाशियाँ ली गई | घर साफ कराये गए | घरों 
में धुआँ देकर सफेदी कराई गई । इस सिलसिले में लोगों पर भारी जुल्म 
किया गया। इसके बाद ह। श्री रेंड और श्री आयस्टे का खून वहाँ 
हो गया । ऐसा होते ही सारे ब्रिथिरा साम्राज्य में तहलका मच गया 
ओर बिलायत से पूना तक सत्र जगह हिन्दुस्तान में बढ़ते हुए असंतोष 
ओऔर राजद्रोह की चर्चा हुईं । इसपर विलक की उग्र 
राजनीति से लोगों की इस प्रतिकार - भावना का बादरायणु - सम्बन्ध 
जोड़कर पूना के अखबारों पर जत्र सरकारी अ्रधिकारी और अंग्र जो 
अखबार टूट पडे, तत्र लोकमान्य तिलक ने निडर होकर सरकार से सवाल 
किया --- क्या सरकार का दिमाग सुकराम पर है ? उन्होंने कह -- शासन 
करने का श्रर्थ बदला लेना नहीं है। इस तरह सरकारी सख्तियों के विरोध 
उन्होंने अपनी श्रावाज उठाई । 

१८९५ से चाफेकर बन्धु त्रों _दामोदर व बालकृष्णु चाफेकर --ने पूना 
में एक संस्था कायम की थी । उसके युत्रकों का ध्येय था, धम-रक्षण जो 
एक अर्थ में स्व॒राज्य - प्राप्ति है | स्वधम - रक्षण ओर स्वराज्य-प्रापति मं उस 
समय भेद नहीं किया जाता था ओर शिवाजी तथा मणपति-उत्सवों में 
इसी नीति को लेकर व्याख्यान आदि होते थे। बम्भई में महारानो 
विक्टारिया की मूर्ति पर डामर लगा देनेवाला व्यक्ति चाफेकर बन्धु को 
इसी संस्था का आदमी था ।इस तरह चाफेकर बन्धु के स्वधम -रक्षुण के 
हेतु और स्वसंस्कृति के अभिमान से प्रेरित युवक गण उस समय गुप्त 
षड़्य॑त्रों के द्वारा ओर अखाड़े स्थापन करके शिवाजी महाराज का उठाह- 
रण सामने रखकर स्थातंत्य-प्राप्ति का यत्न कर रहे थे ओर यह सत्य है 
कि उनके अन्‍न्तःकरण में देशाभिमान की ज्योति प्रज्वलित करने में लोक - 
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मान्य तिलक और उनका किसरी! कारणीमूत थे | परन्वु ऐसा नहीं मालूम 
पड़ता कि क्रान्तिकारियों का मार्ग लोकमान्य को पसन्द रहा हो । यद्यवि 
सरकारी अधिकारी इस खून का दोष देशभक्त समाचारपत्रों के मत्ये 
मढ्‌ रहे थे ; परन्तु ऐसे अत्याचारों की वास्तविक जिम्मेदारी उन जुल्मों 
श्रौर अत्याचारों पर है जो अबिकारियों द्वारा राजकाज के सिल्सिले में 
किये जाते हैं| ऐसे अवसर पर सरकारी अन्याय और अत्याचार की 
आलोचना करके विधिवत्‌ मार्ग से उन्हें दूर करने का प्रयक्ष करना और 
लोगों पर बेकायदा होंनेवाले जुल्मों के प्रतिकार का न्‍्यायोचित मा उन्हें 
दिखाना देश-भक्त लोकनायकों का आवश्यक कतंव्य है। लोगों के दिलों 
में पराधीनता के प्रति तिरस्कार उत्पन्त करना और उनकी प्रतिकार - शक्ति 
को जाग्रन करना राजद्रोह नहीं है, चल्कि सशस्त्र बगावत को प्रत्यक्ष 
प्रोत्ताइन देना वास्तविक राजद्रोह है । ऐसा करनेवालों को सजा देना 
और अ्रत्याचारी लोगों को तलाश करके उनके लिए मुनातित्र कारवाई 
करना अधिकारियों का कर्तव्य है ; परन्तु इस कतंव्य का पालन करते हुए 
अपराधी ओर निरपराध्र दोनों पर एकसाथ टूट पड़ना समभदारी नहीं 
है। अत्याचार की प्रवृत्ति नष्ट करने का मार्ग यह नहीं है, बल्कि लोगों 
पर अत्याचार न करना है। सरकार यदि खुद कानूनों का पालन करे 
ओर अपना दिमाग ठए्डा रक्खे तो लोगों के भो दिमाय का पारा नहीं 
चढ़ता । सशस्त्र क्रान्ति को रोकने की जिम्मेदारी जिस प्रकार लोकनायकों 
पर है उसी प्रकार सरकारी अधिकारियों पर भी है। अगर वे उसको 
यथावत्‌ न निभावे तो फिर लोकनायकों को लोगों के अ्रद्याचारों के लिए 
जिम्मेदार ठहराना और वे महज देशभक्ति, धर्ममक्ति व प्रतिकार-भावना 
ज,ग्रत करते हैं | इस त्रिना पर उन्हें राजद्रोही सिद्ध करना अन्याय है। 
_राज-द्रोह की मीमांता करते हुए लोकमान्य लिखते हैं : 

'पजिस लेख ( या भाषण ) के द्वारा राज्य में उथल - पुथल अथवा 
विप्लव होने की संमावना हो उसका समावेश राजद्रोइ में होता है ; परंत 
सरकार के द्वारा जो भूल और अन्याय होता है : उसे साफ तौर पर 
सरकार को बताना या लोगों को समझाना या उत्तपर कठोर टीका करना 
किसी प्रकार आर्पात्तिननक नहीं समक्ता जा सकता |? 
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परन्तु बाद में राजद्रोह की मूलधारा में सरकार ने संशोधन किया 
ओर सरकार के प्रति श्रप्रीति उत्पन्न करना अपराध ठहराया और प्रीति 
के अभाव को अप्रीत मानकर किसरो? के लेखों के कारण लोकमान्य को 
डेढ़ साल को सज्ञा दी गई । इसी समय पूना के सरदार घराने के दोनों 
नावू-बन्घुश्रों को श्८र७ के २५ वें रेगुलेशन में पकड़कर बिना मुकदमा 
चलाये जेल में डाल दिया गया श्लोर इसी समय महाराष्ट्र और पूना के बाहर 
के कई अखबारों पर भी मुकद्दमे चले श्रोर सजाएँ हुई | परन्तु लोकमान्य पर 
जो मुकदमा चलाया गया, उसने सारे हिन्दुस्तान का ध्यान आकर्षित कर 
लिया | यहाँ तक कि १८६६ के कांग्रेस - अधिवेशन के अध्यक्ष श्री शड्भूरण 
नायर को यह +हना पड़ा कि लोकमान्य पर अन्याय हुआ है। उन्होंने 
यह भी राय दो कि हिन्दुस्तान में राजद्रोह के मामलों में ज्यूरी हिन्दुस्तानी 
ही होनी चाहिए । उन्होंने अपने भाषण में भारतीय और ब्रिटिश 
नागरिकों के समान अधिकारों ओर दर्जा के सिद्धान्त का जोरों से प्रति- 
पादन किया ओर कहा कि 'स्वराज्य तथा भाषण और लेखन - स्वातंत्र्य 
मिलने चाहिएँ। इनवे; बिना जनता का दारिद्रथ श्र रोगों से छुटकारा 
नहीं हो सकता ।? अ्रपने भाषण के अ्रन्त में उन्होंने कह्य कि ब्राह्मणों से 
लेकर अस्पृश्य तक सबके समान अधिकारों के लिए हम लड़ रहे हैं । 
इसी समता की भावना से हम अपने शासकों के उन छृत्यों की टीका 
करते हैं जिसमें विषमता का परिचय मिलता है । यूरोपियनों और हिन्दु- 
स्तानियों में कानूनी विषमता जिस अश तक दूर होगी ओर जिस हृद्‌ तक 
हमें स्वराज्य दिया जायगा, उसो हृद्‌ तक हम मानेंगे कि स्वतंत्रता की 
दिशा में हमारी प्रगति हो रही है ।? 

सुरेन्रनाथ बनर्जी ने इन गिरफ्तारियों और कायवास का निपेध 
करनेवाले प्रस्ताव पर बोलते हुए कहा--पूना में जो ज्यादा पुलिस बरिठाई 
गई है, यह बेजा हुआ | श्री तिलक ओर पूना के दूसरे संपादकों को कारा- 
घास दिया गया, यह ओर भी बड़ी भूल हुई | श्री तिलक के प्रति सहानु- 
भूति से मेरा हृदय भर गया है और सारे देश की आँखों से आज आँसू 
बह रहे है|? इस प्रकार अपने स्वार्थत्याग और अलौकिक धेय से लोक- 
मान्य ने सारे राष्ट्र के अन्तःकरण में अपना घर कर लिया । उनकी जेल- 


श्ण्ष्र आधुनिक भारत 


यातना सारे राष्ट्र ने अपनी यातना समझ्ी और सारे संसार को यह दिखा 
दिया कि हिन्दुस्तान एक राष्ट्र है, उसकी संवेदना-शक्ति जाग्रत है और 
अपने जालिमों की अपेक्षा श्रपने लिए जुल्म सहनेवालों के प्रति अधिक 
निष्ठा रखने की पावन वृत्ति हिन्दुस्तान में भी जीवित है। इस समय यह 
भी सिद्ध हुआ कि भारतीय जनता पर राज्य करने का नेंसर्गिक अधिकार 
उन लोगों को नहीं है, जो उसके द्रव्य का अपहरण करके उसपर मुल्की 
सत्ता चलाते हैं, बल्कि उन लोगों का है जो कि इस जुल्म और द्र॒व्य-हरण 
का प्रतिकार करने के लिए विधि-विहित और न्यायोचित मार्ग से 
भगड़ते हैं और उस मार्ग में आनेवाली अनिवार्य आपत्तियों को भेलने 
के लिए खुशी - खुशी तेयार होते हैं। परन्तु अभी वह समय नहीं आया 
था, जन्र कि इस सिद्धांत का ज्ञान लोगों को हो ओर कांग्रेस की नीति 
उसके अनुसार निर्धारित की जाय | अब भी कानून और जाब्ते से सजा 
पानेवाले देशभक्तों का खुल्लमखुल्ला श्रभिनन्दन करने का साहस कांग्रेस में 
नहीं आया था | 

इसी ससय महाराष्ट्र में एक श्र युवक नेता अ्रखिल भारतीय 
राजनीति के ज्षितिज पर उदय पाने लगा था। यह थे माननीय गोखले । 
माननीय गोखले अपनी राजदरबारी राजनीति के कारण इतने प्रसिद्ध हो 
गये कि जैसे तिलक को लोगों ने 'लोकमान्यः पदवी दी उसी प्रकार 
मानो लोगों ने गोखले को भी 'माननीय? पदवी दें टी हो । लोगों की ओर 
से राजदरबारी राजशासकों का विरोध करके भी सरकार -मान्यता कायम 
रखने का सम्मान सचसे पहले उन्‍्हींकी मिला | परन्तु लोग जो यह 
कहते हैं कि गजमान्यता और लोकमास्यता ये दोनों वैभव उन्होंने भोगे, 
यह ठीक नहीं । तिलक को जेसे राजमान्यता अपने जीवन में कभी नहीं 
मिली, करीत्र - करीब वैसे ही गोखले को अपने जीवनकाल में अधिक लोक- 
मान्यता भी कभी नहीं मिली । राजमान्यता ओर लोकमाम्यता दोनों का 
भरपूर उपयोग तो आधुनिक भारत के इतिहास में महात्मा गांधी को दी 
प्राप्त हुआ । फिर भी अपने जीवन-काल में दरचारी राजनीति में 
माननोय गोखले ने अग्रस्थान प्राप्त किया और १८६७ से अगले २० 
साल का आधुनिक भारत का इतिहास गोंखले और तिलक इन दो 
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मदहाराष्ट्रीय नेताओं के नेतृत्व में काम करनेवाले दो ग्रखिल भारतीय 
राजनैतिक पक्षों का इतिहात है, ऐसा कहने में कोई श्रत्युक्ति नहीं है । 
गोखले तिलक से. १० साल छोटे थे, फिर भी राजनैतिक विचारों में वे 
तिलक के पहले की पीढ़ी के शिष्य थे, इससे उस पीढ़ी की राजनीति के 
नेतृत्व करने का गोरव उन्हें मिला और दरचारी राजनीति और कांग्रेस 
के कार्य्य में उनकी प्रगति उनकी उम्र के लिहाज से बहुत तेजी से होती 
गई । पहले जम्र वे डेक्नन एजुकेशन सोसायटी? में आये, तब ऐसा कहते हैं 
कि आगरकर को अपेक्षा तिलक के विचारों की तरफ ही उनका क्ुकाव 
अधिक था; लेकिन थोड़े ही दिनों में सुधारक के नाते उन्होंने आगरकर का 
नेतृत्व स्वीकार कर लिया ओर सुधारक? पत्र निकलने के बाद चार वर्ष 
तक उसके अंग्रेजी सम्पादक का काम किया । पर थोड़े ही दिनों में वे 
न्यायमूर्ति रानडे की कक्षा में आ गये और शीघ्र ही उनके शिष्य बन गए | 
तिलक ओर आगरकर ने जिस प्रकार अपने स्वतंत्र बुद्धि से अपना 
स्वतंत्र मार्ग निश्चित क्या था, ऐसी स्थिति गोखले की नहीं थी। वे 
न्यायमूर्ति रानडे के श्रद्धापूनेक शिष्य बने श्रौर अपने समस्त बुढ्धि- 
सर्वस्व से उस श्रद्धा के प्रकाश में दिखनेवाले मार्ग का अनुसरण करने 
लगे । शानडे उनके दृष्ठा गुरु थे ओर गोर्ले कमी इस बात को नहीं भूले 
कि थे उनके एकनिष्ठ शप्य हैं। उनको प्रज्ञा चाहे अ्रलोकिक न हो; पर 
डनकी श्रद्धा अलौकिक थी इसमें संदेह नहीं । इस श्रद्धा के बल पर 
उन्होंने कांग्रेस का नेतृत्व प्राप्त किया और प्रागतिक राजनीति को स्वार्थ- 
त्याग की आध्यात्मिक भूमिका पर अधिष्ठित किया | ग्रागतिक राजनीति 
में यद्यवि क्रान्तिकारियों की बीरबत्ति के लिए. बहुत ग़ुजायश नहीं थी, 
तो भी निरन्तर लोकसेवा और आजन्म स्वार्थत्याग के जीवन में इसकी 
श्रावश्यकता तो है ही, यह जानकर उन्होंने 'मारत सेवक समिति? 
($&एक(5 0 एव8 50८८८०) नाम की अपूर्चे संस्था स्थापित 
की | प्रागतिक राजनीति कोई स्वार्थरक्षा का घन्धा नहीं है और प्रागतिक 
पक्ष कोई राव साहब और राव बहादुरों का पिंजरापोल नहीं हैं और न 
धनिक वर्गों का 'हितरक्ञुक संघ? ही है, चल्कि क्रान्ति-मार्ग से होनेवाली 
प्रगति की व्यर्थता को देखकर क्रम विकास का मार्गे निश्चययूवंक और 
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नित्य सेवात्मक स्वाथत्यागपूवक ग्रहण करनेवाले देशभक्तों का एक 
सम्प्रदाय है यह सिद्ध करने का श्रेय माननीय गोखले को ही है। अनेक 
मामूली बुद्धिमानों से माननीय गोखले की बुद्धिमत्ता असामान्य थीं; परन्तु 
उन्होंने यह देख लिया कि राष्ट्रीय उन्नति के शिखर तक जाने का स्वतंत्र 
मार्ग खोज निकालने के लिए आवश्यक दृष्टत्व या स्वतंत्र प्रज्ञा अपने में 
नहीं है । एकद्दश गुरु के उपदेशानुसार दृढ़ श्रद्धा व द्रुत गति से प्रगति- 
पथ पर चलते हुए. ध्येय-शिखर तक पहुँचनेवाले वे एक असामान्य 
भारतपुत्र थे, इसमें शह्ढा नहीं । 

“गज्ञश्ाश्रद्धघानश्व संशयात्मा विनश्यति? इस गीता की उक्ति के 
अनुसार न पूरा शिप्यत्व और न पूरा दृष्टत्ववाली अवस्था में अपना 
स्वतन्त्र मार्ग निश्चित करने श्रोर नेतृत्व की महत््वाकांज्ा रखकर अपना 
शोर अपने अनुयायियों का विनाश करनेवाले वे न थे। हिन्दुस्तान के 
सहश खण्डतुल्य प्रचंड ओर प्राचीन राष्ट्र को स्वतन्त्रता का अभिनव 
मा दिखाने का कार्य बहुत ही थोड़े लोग कर सकते हैं; परन्तु दृष्ठ 
पुरुषों द्वारा दिखाये मार्ग का अनुसरण करना प्रत्येक सामान्य प्रज्ञावाले 
मनुष्य के लिए. भी निश्चय, श्रद्धा और त्याग के चल पर संभव्रनीय होता 
है | परन्तु ये गुण भी बहुत दुलेम हैं। आजन्म शिष्यत्व का पेशा स्वीकार 
करते हुए स्वतन्त्र प्रज्ञा का अ्रहंकार नहीं छूथ्ता और इसलिए अन्त को 
न इस घाट, न उस घाट वाली स्थिति में ड्रबते - उतराते हुए, अहंकार से 
संसार के उपाहास के पात्र बननेवाले ओर बिल्कुल मामूली प्रज्ञा पर राष्ट्र 
के स्वतंत्र नेतृत्व का मान - सम्मान खरीद करने की इच्छा रखनेवाले लोग 
बहुत मिलते हैं। परन्तु संसार के इतिहास का यह अनुभव है कि यह 
सम्मान का सोदा इतना सस्ता नहीं है। 

हिन्दुस्तान के आय -व्यय की जाँच करने के लिए, १८६६ में वेल्त्री 
कमीशन नामक रॉयल कमीशन विलायत में नियुक्त हुआ था | इस कमीशन 
को बिठाने में दादाभाई आदि हिन्दुस्तानी नेताओं और भारतीय जनता 
के अँग्रेजी हितेच्छुओं का यह उद्देश था कि ब्रिटिश पालमिंद को यह 
दिखा दिया जाय कि ब्रिथ्शि शासन -पद्धति के कारण हिन्दुस्तान द्नि-ब- 
दिन कसा भिखारी होता चला जा रह्य है श्रोर शासन -कार्यें में भारतीय 
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लोगों का प्रवेश कराया जाय, सेनिक खच्चे में कमी की जाय, साम्राज्य- 
विस्तार के लिए हिन्दुस्तान पर लादा जानेवाला खर्च इंग्लैंड उठावे, 
विलायत में भारतमंत्री और भारतमंडल ([7479 (077८८) में होने- 
वाला खर्च इंग्लेंड चलावे । मतलब यह कि हिन्दुस्तान श्रौर इंग्लैंड का 
सारा आर्थिक व्यवहार मालिक और गुलामवाले सिद्धांत पर न चलाते हुए 
एक साम्राज्य के दो समान दर्ज के हिस्सेदार होने के तत्व पर चलाया 
जाय और भारतीय आय -व्यय पर भारतीय जनता का थोड़ा - बहुत नियंत्रण 
हो | खुद दादाभाई इस कमीशन में नियुक्त हुए थे, जिससे लोगों के 
दिल में बहुत आशा उत्पन्न हुई थी । इसके सामने गवाही देने के लिए 
सुरेद्रनाथ बनर्जी, वाचा, सुव्रह्मस्यम अय्यर जेसे बड़े-बड़े नेता थे । 
इस समय पूना को डैक्कन सभा की तरफ से प्रो० गोखले भेजे गये थे । 
इंग्लेंड में इस काम के लिए पूना से किसी लोक - प्रतिनिधि के जाने का 
यह पहला ही सुगोग था। माननीय गोखले ने वेल्ब्री कमीशन के सामने 
जो गवाही दी, वह बहुत ही युक्तियुक्त और बढ़िया रही, ओर तमी से 
लोगों को विश्वास हो गया कि रानडे का यह युवक शिष्य श्रागे चलकर 
इंग्लेंड में बसीठी करने के लायक सिद्ध होगा | खुद लो० तिलक ने भी 
यह कबूल किया कि मोखले ने अपनी विलायत-यात्रा से अपने विद्वान 
गुरु का गौरव बढ़ाया | भारतीय राजनोति का स्वरूप शुरू से ग्राखिर तक 
द्विविध सरकारामिमुख और लोकाभिमुख रहा है, इन दोनों अभिमुखों के 
पीछे एक अ्रन्तःकरण श्रौर एक शक्ति जचतक न होगी, तबतक उसे 
सफलता नहीं मिल सकती । सावंजनिक सभा श्रथवा कांग्रेस जेसी 
लोक - प्रतिनिधि सभाश्रों के द्वारा और उनके अनुशासन में यह राजनीति 
लोकसत्ता के तन्त्रानुसार बहुमत से चलती है। इसी में इसका वास्तविक 
स्वास्थ्य ओर बल है; परन्तु दुर्दव से महाराष्ट्र में रानडे - पक्ष श्र तिलक- 
पक्ष ऐसे दो पक्ष जो इस समय निर्माण हो गये, वे इस प्रकार की एक 
संध्या में रह नहीं सके | इसलिए सरकाराभिमुख श्लोर लोकामिमुख 
* राजनीति का अन्तःकरण एक नहीं रह सका । इससे राष्ट्र की वेशुमार 
हानि हुई है, फिर इसमें दोप किसी का ही रहा हो । 
सेंड और आयस्ट के खून की तथा पूने की दो. महिलाओं पर गोरे 
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सेनिकों द्वारा >अ्त्वच्रिरें होने ओर एक के प्राण देने की खबर गोखले 
को इंग्लैंड में लगी;-जिसे उन्होंने मेनचेस्टर गाजियन? में छुपवाया: परंतु 
सबूत न मिलने के कारण अन्त में माफी माँगी | इस घटना से गोखले 
लोकनिन्दा के भाजन बने | निष्पक्ष दृष्टि से देखा जाय तो कहना होगा 
कि इस प्रकरण में गोखले ने कोई भूल की हो ऐसा प्रतीत नहीं होता । 
परन्तु तिलक - जैसे राजनीतिशों को यह महसूत्र होना स्वाभाविक था कि 
माफी के शब्द नपे- तले न थे । तिलक की ब्रिथिर राजनीतिशों को देखने 
की भूमिका शन्नुता की थी श्रीर गोखले की भूमिका ब्रिटिश साम्राज्य की 
ओर परमेश्वरीय प्रसाद की दृष्टि से देखने की भावनात्मक थी और यही 
दोनों में मूल अंतर था | तिलक की राजनीति में माफी के लिए. जगह 
तो थी; परन्ठु वद सिर्फ जाब्ते -कानून को श्रुगताने के लिए. | गोखले की - 
शाननीति में माफी का स्वरूप एक प्रकार से धार्मिक प्रायश्चित के तौर 
पर था। १८६७ में अमशवती में जो कांग्रेस का अधिवेशन हुआ, उसमें 
इन दोनों राजनीतियों का स्वरूप बिल्कुल स्पष्ट हो गया और यह दिखाई 
दिया कि तिल्लक की राजनीति लोगों को मान्य हो रही है । 

वेल्त्री कमीशन के थोड़े ही दिन बढ हिन्दुस्तान में लाडे कर्जन की 
जमाना शुरू हुआ। १८६६ में वे हिन्दुस्तान के वायसराय हुए । उनके 
जमाने को हिंदुस्तान की गरीबी ओर दुर्देव का जमाना कहना चाहिए ) 
श्य६७ में सारे हिंदुस्तान में अकाल ओर प्लेग का जबरदस्त दौर-दोरा 
रा। १८६६९ और १६०० में तो अ्रकाल के कारण लाखों लोग श्रन्न - 
अन्न करके मर गये । यह अकाल ४ साल तक रहा | इन श्रकालों 
ओर प्लेग से भारत भूमि मानो श्मशान भूमि बन गई | इन संकटों के 
कारण यद्यपि प्राकृतिक थे तथापि इन्हें दूर करने के साधन उपलब्ध होने 
पर भी हम उनका उपयोग नहीं कर सकते | इसका कारण हमारी राज- 
नेतिक गुलामी है, ऐसा हिन्दुस्तान की निबृत्ति -मार्गो और अल्प - संदुष्ट 
जनता भी समझने लगी | दम मत्येलोक में रहते हैं और हमें एक दिन . 
मरना ही है, अ्रतः मनुष्य को मरण का मय न रखना चाहिए--यह ठोक 
है | परन्तु जत्र दर घर से युवक, प्रोढ़ ओर चालक-चालिकाओं की चिता 
जलाने की नोवत आती है ओर घर-घर में ब्राल-विधवाओं की संख्या 
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बढ़ने लगती है तो इसे मत््यलोक का शाश्वत, चिंहे-नहीं-कह,'सक्रते । 
इसे समभने के लिए चहुत पांडित्य की भी जरूरत नहीं-थी |. इसी तरह 
हमारे देश से करोड़ों मन अनाज विदेशों को जा रहा है, जिसके फल- 
स्वरूप देश के लाखों किसान भूखों मर रहे हैं। इसमें भी परमेश्वर का 
कोई दोष नहीं, वल्कि अपना अथवा अपनी राजनेतिक परिस्थिति का ही 

छु दोष होगा, यह एक अपढ आदमी भी समझ सकता था। एक और 
बात भी थी। एक ओर तो जनता दरिद्रता, अकाल ओर रोगों से पीड़ित 
होकर मोत के मुंह में जा रही थी, दूसरी ओर हमारी आँखों के सामने ही 
अधिकारी लोग चन की बंसी बजा रहे थे। एक ओर किसानों का 
दिवाला निकल रहा था तो दूसरी ओर सरकार के खजाने में रुपयों की 
वर्षा हो रही थी । यह वेषम्य सुरेन्द्रनाथ बनर्जी.ने १६०२ में अहमदाबाद 
कांग्रेस के अध्यक्ष पद से भाषण देते हुए बड़ी मार्मिकता से प्रदर्शित 
किया था--- “एक ओर सरकारी खजाने में रुपये की बाह आ रही 
है और दसरी ओर जनता भूखों मर रही है यह वैपम्य किसी को 


भी खट्के त्रिना नहीं रह सकता] श्८७७-७८-८६-६२-६७ आर 
१६०० के तमाम अकालों में मिलकर १॥-२ करोड़ लोग काल के 


ग्रास हो गए. | इधर सरकार तरह - तरह से श्रपनी आमदनी बढ़ाने में 
मशगूल थी। १८८४-८७ से लेकर १६०२ तक के सालों में करीच्र र८ 
' करोड़ रुपये की बचत सरकार को हुई और इसका मुख्य कारण यह है 
कि श्प््ट्५ से इस तरह कर लगाये गये कि जिससे € करोड़ रुपये 
ज्यादा आमदनी होती थी | माननीय गोखले ने लाड कजेन-कालीन बजट 
पर बहुत ही युक्तियुक्त सुबोध ओर सरस भाषण दिये ओर यह दिखलाया कि 
सरकार को प्रतिवप बचत क्‍यों हो रही है ओर राष्ट्र - संवद्धन में उसका 
उपयोग केसे किया जाय १ लोगों के सिर से कर का बोक कमर करना 
सरकार का कतेव्य है और यह बचत देश का उत्कप साज्नित नहीं कर 
रही, बल्कि उच्ित्‌ से श्रधिक कर लगाने की अर्थात्‌ एक तरह से जुल्म 
करने की प्रद्धत्ति जाहिर कर रही है, यह उन्होंने बहुत ही अच्छे ढंग से 
सिद्ध कर दिया । गरीत्र देश का बजट केसा होना चाहिए, किस वर्स 
पर कितना कर लगाना चाहिए, कौन -सा कर केसे कम किया जाय, 
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आम जनता की हालत सुधारने में केसे मदद करनी चाहिए और 
सुशिक्षित नेताग्रों का नियेत्रण यदि देश के आय- व्यय पर हो ते वे 
उसकी केसी व्यवस्था करेंगे, इसका शाख्त्र-शुद्ध, सुब्ोध और साधार 
किन्तु सरस विवेचन गोखले के इन माषणों में मिलेगा | इस कारण जिन 
गोरे अखबारों ने लोकमान्य तिलक को 'पारमेलः की उपमा दी उन्हीं ने 
माननीय गोखले को “ग्लेडस्टनः की उपमा दी। ये दोनों उपमाएँ यथार्थ 
हैं। फर्क इतना ही है कि ग्लेडस्टन भर पेट वेतन लेकर देश - कार्य करते 
थे और गोखले का देश पराधीन था, इसलिए उन्हें दरिद्वता का ब्रती 
होकर सरकारी नांति पर निष्फल टोका करते हुए अपनी बुद्धिमत्ता और 
देश - भक्ति का प्रदर्शन करके ही रह जाना पड़ता था । लोकमान्य तिलक 
ओर पारनेल में भी ऐसा ही.फर्क था | चारित्र्य की शुद्धता और तेजस्विता 
इन दो गुणों में तो लोकमान्य पारनेल से श्रेष्ठ थे ही ; परन्तु उनका देश 
आयलेंड से १५-२० गुना बढ़ा है और उसी मात्रा में उसकी स्थिति 
भी अधिक अवनत थी। ऐसे खण्डतुल्य प्रचएड राष्ट्र को जाग्रत कर 
प्रतिकार- ज्ञुम बनाने का काय उस आइरिश नेता के काम की अपेक्षा 
अनेक गुना अधिक विकट और क्म फलदाई था । इस देश में ऐसा काम 
एक निष्काम कर्मयोगी ही कर सकता था| इस दृष्टि से विचार करते हुए 
माननीय गोखले और लोकपान्य तिलक की वास्तविक योग्यना ग्लेंडस्टन 
अथवा पारनेल से एक व्यक्ति के नाते बहुत बड़ी थी। परन्तु उनका जन्म _ 
धवेछुडी हुई? संस्कृति में होने के कारण उनकी तुलना -यूरोपियन, संस्कृति 
में जन्मे श्रेष्ठ मुस्सहियों से हो सकती है, यह देखकर उस समय के लोग 
एक प्रकार का अभिमान अनुभव करते थे और उन्हें यह आत्मविश्वास 
होता था कि हम फिर अपनी प्राचीन श्रेष्ठता को पा लेंगे अथवा कम-से- 
कम दूसरे राष्ट्रों की बरात्री में तो आ ही सकेंगे । 

हिन्दुस्तान की गोरा -समाज नौकरशाही और ब्रिटिश पूजोपतियों की 
प्रतिनिधिस्वरूप मारत सरकार यह परम्परारक्षक ((:07527ए8८ए०) 
पक्ष और भारतीय जनता का प्रतिनिधिभूत सुशिक्षित नेता वर्ग यह 
प्रागतिक अथवा लित्ररल पक्ष--ऐसी गोखले की राजनीति की भूमिका 
थी जहों लोकमान्य के राज - कारण में ब्रिटिश सरकार विदेशी नेता और 
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ब्रिटिश पूजी की गुलामी से छुड़ाकर भारतीय नेता आज्ञादी में ले जाने- 
वाले जनता के विश्वस्त लोकनायक के रूप में आते थे। पहले पक्ष को 
भारतीय राजनीति अनियंत्रित राजसत्ता को लोकसत्ता में परिवर्तित करने- 
वाली प्रतीत होती है तो दूसरे पक्ष को एक राष्ट्र के जबड़े से दूसरे राष्ट्र 
को मुक्त करनेवाली मालूम होती है । पहले के लिए, यह स्पष्ट स्थिति 
भूल जाना कि हम 'गुलाम राष्ट्र हैं', शक्य नहीं था। उसी प्रकार दूसरे 
के लिए हमारा भाव्री स्वराज्य लोकसत्ताक होगा? यह विस्मृत होना भी 
संभवनीय न था । परन्तु पहले का जोर लोकसत्ताक उदार तत्त्वों पर 
विशेष था तो दूसरे का स्वातन्त््य-प्राप्ति की जाज्वल्य राष्ट्रीय भावना पर 
अधिक था। पहले की राष्ट्रीय भावना चन्द्रमा की तरह शीतल ओर 
सौम्य थी तो दूसरे की स्वातंत््य - भावना मध्याह् के यूथ की तरह प्रखर 
श्रोर तेजस्वी थी | पहले पक्ष के कुछ लोग कभी - कभी इस बात को भूल 
जाते थे कि गुलाम देश के हैं ओर अधिकारारूढ पक्त से ऐसा ही व्यवहार 
करते थे, मानो एक ही देश के भिन्न वग ओर पक्ष हैं तो दूसरे पक्ष के 
कुछ लोग इस बात को भूलकर कि भारतीय स्वराज्य आम जनता के बल 
से ही मिननेवाला है ओर लोकसत्ताक ही होगा, देश की स्वतन्त्रता के 
अवशेप - स्वरूप मध्ययुगीन राजे-रजवाड़ों को ओर स्वातन्त्य-प्राप्ति को 
आशा से देखते थे । इन दोनों पक्षों के मूलभूत दृष्टिकोण में यह 
तात्विक भेद था। लॉड कर्जन के मनमाने ओर उद्दरठ शासन -काल में 
यह ताल्विक भेद अधिकाधिक स्पष्ट एवं विशद होता गया ओर उसी के 
हिसात्र से दोनों पक्चों का अन्तर भी चढ़ता गया । 

लॉर्ड कजन का ध्येय अ्रथवा नीति ही यह थी कि हिन्दुस्तान के 
प्रागतिक पक्ष अर्थात्‌ नरम दल की राजनीति का पाया ही ढीला कर दिया 
जाय। प्रागतिक राजनीति का आधार था-- मद्दारानी विक्टारिया की 
ध्८प्८ की घोषणा ओर ब्रिटिश राजनीतिज्ञों के समय -समय पर दिये गए 
अमभिवचन | लॉर्ड कजेन ने कई बार यह स्पष्ट कह दिया कि यह घोपणा 
राजा ओर प्रजा में हुआ कानूनी ठहराव नहीं है ओर उनका यह भी 
मत था कि आनुवंशिक तथा परंपरागत संस्कारों के कारण अंग्रेज नौकर- 
शाही में जो कार्यक्षमता है वह हिन्दुस्तान के पढ़े -लिखे लोगों में कभो- 
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नहीं थ्रा सकती इसलिए यहाँ की बड़ी ओर ऊँची नोकरियाँ अंग्रेजों को 
ही मिलनी चाहिएँ | अपने उच्चार श्रोर आचार के द्वारा वे यह भी 
दिखलाते थे कि भारतीयों को धीरे - धरे योग्य बनाकर शासन - भार उनके 
हाथ में सॉप देना हमारा ध्येय है, ऐसा जो राजनीतिज्ञ लोग कहा करते 
हैँ उतपर विश्वास करनेवाले लोग बड़े मूख हैं । वे यह भी प्रदर्शित 
करते थे कि हिन्दुस्तान की आम जनता तो राजभक्त ही है, कांग्रेस के द्वारा 
मट्टी मर लोग उछल-कूद करते हैं। दलीलबाज़ी से उनका यह भ्रम दूर 
करना शिक्षित लोगों के लिए शक्‍्य न था | तब विरोध और बाधा डालने 
का ही मार्ग नेताशों के सामने बाकी था | परन्तु गोखले के पक्त के द्वारा 
इसके होने की श्राशंका न थी | लोकमान्य तिलक ने सब बातों से यह 
निचोड़ निकाला कि इसके लिए कांग्रेस को विरोध की नीति श्रख्तियार 
करनी चानिए | ञ्रतः उन्होंने लाड करजजेन के शासन- काल के अंत कांग्रेस 
को अपने कब्जे में करने का उद्योग किया | 

इधर लाडे कजेन ने हिन्दुस्तान का शासन सब तरह से अनियन्त्रित 
या एक्तंत्रीय करना शुरू किया | इसमें उनका मुख्य हेतु यह था कि 
हिन्दुस्तान के बाहर ब्रिटिश राज्य का विस्तार किया जाय | सरहद प्रान्त 
को स्वतंत्र करना, अफगानिस्तान को जोर देना, तिब्बत पर चढ़ाई करके 
चीन पर हावी होना ओर रूस को जकड़ - बन्द कर देना उनकी साम्राज्य- 
विषयक और सैनिक नीति थी। अनियन्त्रित सत्ता के इस केन्द्रीकरण 
और थक्रामक परराष्ट्र नीति के आगे भारतीय नेताओं को बढ़ती हुई 
लोकसत्ता की थ्राकांज्ञाओं की कोई गुजर नहीं थी । परन्तु अपनी जिस 
स्वेच्छाचारिता और अ्रहम्मन्यता के कारण लार्ड कजन का नाम आधुनिक 
भारत के इतिहास में अमर हो गया है, वह था--बंग - भंग | बंगाल में 
जो निःशस्त्र ओर सशख्त्र क्रांतिवाद का जन्म हुआ ओर जिस बंगाल की 
राष्ट्रीय शक्ति को कांग्रेस की राजनीति के पक्ष में खड़ी करने के लिए 
लोकमान्य तिलक ने भगीरथ प्रयत्न किया उसका प्रथम श्राविर्भाव बंग- 
भंग ऊे प्रतिकार के रूप में हिन्दुस्तान में हुआ | 


न्‍ैँ 
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“अतः दमन अनिवार्य था ओर वह इसलिए भी आवश्यक था कि सारी जनता 
राष्ट्रीय] की ओर भुके ; किन्तु दमन से राष्ट्रीयता का जन्म नहीं हुआ । कंस ने यादवों पर 
जो अन्याय ओऔत अत्याचार किये उनसे कृष्ण का जन्म नहीं हुआ ; परन्तु उनकी आवश्यकता 
इसलिए थी कि मथुरा के निवासी अपने मुक्किदाता की कामना करें और जैसे ही उसका 
जन्म हो उसकी सत्ता स्वीकार कर लें। राष्ट्रयीता एक अवतार है ओर उसका नाश नहीं 
किया जा सकता । राष्ट्रीयता ईश्वर द्वारा नियुक्त शक्ति हे ओर सार्वभीम शक्ति में, जहाँ से 
उसका उदगम हुआ है, अपना अस्तित्व विलीन करने के पूर्व उसे अपना ईश्वर-प्रदत्त 
कार्य पूरा करना चाहिए ।? बन्दे मातरम्‌रं 
१६०४ से १६०७ तक कांग्रेस के अधिवेशन दिन - दिन अधिक उत्साह 

से और श्रधिक महत्वपूर्ण होने लगे । एक नवीन स्वामिभानी राष्ट्रीय पक्ष 
संगठित होने लगा था ; इधर इंग्लेंड में अनुदार दल की जगह उदार 
दल के हाथ में शासन-सत्ता आने से दादाभाई इत्यादि को हिन्दुस्तान 
के लिए कुछ आशा होने लगी। दादाभाई इत्यादि यह कोशिश कर 
रहे थे कि कांग्रेस के स्वामिभानी उग्नदल और विनीत प्रागतिक दल दोनीं 
के सहयोग से कांग्रेस को मजबूत किया जाय और गोखले के उत्साह और 
वकक्‍तृत्व का लाभ कांग्रेस को मिले और तिलक के साहस और तेजस्विता 
से भी कांग्रेस को नल मिले । लोकमान्य तिलक का असली भंगड़ा हम 
व दादाभाई नोरोजी से नहीं था, बल्कि गोखले से था | तिलक 
अपने टंग से कांग्रेस को उसी नीति पर ला रहे थे जो आगे चलकर 
दादाभाई के १६०६ में कांग्रेस को दिये संदेश के द्वारा प्रकट हुई । 
अर्थात्‌ यह कि “आन्दोलन करो, अविराम आन्दोलन करो व दृढ़ 
निश्चय या एकता के द्वारा स्वराज्य प्राप्त करो [!? दादाभाई इत्यादि 
समझ गये थे कि इस काय के लिए गोखले के उत्साह व बक्‍तृत्व 
से काम नहीं चलेगा, बल्कि तिलक पक्षु के साहस ओर ज्बरब्स्त 
तेजस्ब्रिता की आवश्यकता होगी, और इसलिए कांग्रेस के मूल संस्थापक 
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जुज्ञुगों को यह इच्छा थी कि उसमें फूट न पड़े और तिलक पत्ष के 
गुणों का संपूरा उपयोग उसमें हो। तिलक का भी यही मत था । उससमें 
विचार कितने ही उग्र और क्रांतिकारी क्‍यों न हों, वे इस बात में दादा- 
भाई से सहमत थे कि आगे के राजनीति च्षेत्र में युद्ध करने के लिए 
काँग्रेस हमारे पस एक बड़ा हथियार है। उनका यह मत अंत तक कायम 
रहा कि नवीन पक्त को चाहिए कि अपना बहुमत करके कांग्रेस में अपनी 
नवीन नीति का प्रवेश करे | उनका यह विश्वास था कि स्वराज्य की लड़ाई 
लड़ने के लिए, हिन्दुस्तान में कांग्रेस का जन्म हुआ है ओर वही उसे 
चला सकती है। १६०५ में उन्होंने केसरी? में लिखा था: “अंग्रेजी 
हुकूमत की अथवा लाडे कजन की फिजूल स्तुति करना निरथंक है श्रौर 
न छोथो बातें लेकर व्यक्तियों का आलाचन - विवेचन करने में कुछ लाभ 
है । असली प्रश्न तो है शासन-पद्धति का, मनुष्यों की व्यक्तिगत 
शिकायतों का नहीं । असल बात यह है कि केनेडा या आस्ट्रेलिया को 
तरह हिन्दुस्तान राष्ट्रीय स्वराज्य चाहता है ओर जब हम सरकार को यह 
दिखा देंगे कि हम इसब-च्येय को पाने के लिए तुल पड़े हैं तो हमें कुछ- 
न-कुछ सफलता अवश्य मिलेगी ।” इसी वर्ष आबू विपिन चन्द्र पाल ने 
प्रागतिक पत्ष की राजनीति व राजनिष्ठा का अथ कानून -विहित राजनिष्ठा 
किया अर्थात्‌ राजनिष्ठा या साम्राज्यनिष्ठा का अर्थ राजा के प्रति निश 
नहीं, बल्कि क्रायदे - कानून के प्रति निष्ठा है, ऐसा प्रतिपादन किया । उन्होंने 
अंधाधुन्धी व उपद्रव के खिलाफ़ अपनी राय दी ओर बताया कि परतंत्र 
भारतीयों में हार्दिक साम्राज्यनिष्ठा नहीं हो सकती | हमारो राजनीति 
का सच्चा आधार तो राष्ट्र-भक्ति ही हो सकती है और उसीपर- राष्ट्रीय 
राजनीति की दीवार खड़ी हो सकती है। इसी वष बनारस कांग्रेस में इस 
गजनीति की नई स्थापना हुई ओऔर इस नवीन पक्ष का नेतृत्व लोकमान्य 
तिल्नक के हाथ में आया। 

बंगाल सें जिस प्रकार वावू विपिन चंद्र पाल नवीन क्रांतिकारी मावना 
देदा कर रहे थे उसी तरह महाराष्ट्र में स्वर्गीय शिवराम महादेव परांजपे 
अपने काल? पत्र के द्वारा पूर्ण स्वातन्त्रय का ध्येय प्रतिपादन करके 


नवयुकों में क्रान्तिकारों ढंग की राजनीति फ्रेज्ञा रहे थे। उनके 
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लेखों से युवक महाराष्ट्रीय आजादी पाने के लिए वेचैन हो रहे 
थे और उसके लिए. अधिक-से -अधिक कुर्बानी करने के लिए 
छुटपटा रहे थे। लोकमान्य मी ऐसा मानते थे क्लि बिजित्‌ लोगों के 
अंतःकरण में एक प्रकार की क्रान्तिकारी भावना सर्देव जीती - जागती 
रहना बहुत आवश्यक है । वह जबतक कानून की मर्यादा नहीं 
लॉधती अथवा शान्ति-भंग नहीं होने देती तत्रतक उसका निपेघ 
करने की जरूरत नहीं होती । हिन्दुस्तान की राजनीति इंग्लैंड के जेंसे 
स्वतंत्र ब 'लोकसत्ताकः देश की वेधानिक राजनीति को जैसी नहीं हो 
सकती, उसमे किसी - न - किसी प्रकार का क्रान्तिकार। स्वरूप प्राप्त हुए बगेर 
नहीं रह सकता, ऐसा उन्हें दिखाई देता था। भारतीय हृदय की इस 
क्रान्तिकारी स्वातंत्य - भावना को बहिष्कार-योग को निःशस्त्र क्रान्ति का रूप 
' देकर उस शक्ति को कांग्रेस को राजनीति के पीछे खड़ी करना और उसके 
बल पर ब्रिटिश राजनीतिशों को कांग्रेस की मांगे मंजूर करने पर मजबूर कराना 
उस समय लोकमान्य की नीति थी। १६०४ की कांग्रेस में जो चाईस 
प्रस्ताव हुए, उनसे उनकी राजनीति का स्वरूप अच्छी तरह जाना जाता 
है; अबतक चार प्रकार को मांगे सरकार से की जाती थीं--एक आर्थिक 
ओर उद्योगों - संबंधी सुविधाओं की ; दूसरी शासन -व्यवस्था में सुधार होकर 
लोक - प्रतिनिधियों का नियंत्रण होने संत्रंघी ; तीसरी न्याय-विभाग ओर 
शासन-विभाग को अलग करने के संबंध में, व चोथी झ्राक्रामक विदेशी 
नोति और बढ़ते हुए, सेनिक ख्चे के विरोध के संबंध में | 
इन चार प्रकार की नित्य मांगों के अलावा बंग -मग की योजना के 
तथा दमनकारी कानूनों के विरोध-संत्रंधी नेमित्तिक प्रस्तव भी समय-समय 
पर होते रहते थे । महज रानैतिक सुधारों के तात्विक विवेचन और सुशि- 
ज्षित देशभक्तों के शासन -कार्य संबंधी मत-प्रदर्शन की दृष्टि से अबतक का 
कार्य ठीक था। लेकिन इस राजनेतिक ततज्ञान को व्यावद्यारिक राज- 
कारण का परिणामकारक स्वरूप प्रास करा देने के लिए उन मांगों के पीछे 
संगठित लोकशक्ति का बल होना चाहिए और उसके द्वारा प्रत्यक्ष कृति से 
लोगों की यह सिद्ध कर दिखाना चाहिए कि प्रचलित शासन-प्रणाली हमें 


हे 
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असछाय हो गई है। इसके सिवा, ये मांगें प्रतिपक्षी कबूल नहीं करेंगे यह 
विचार लो० तिलक, बाबू विपिन चन्द्र पाल और लाला लाजपत राय इन 
तीनों ने १६०५ में एकह्दी साथ कांग्रेस के सामने रक्खा। इस नीत्ति पर 
कांग्रेस के राजकारण को ले जाने का प्रयत्न १६०५ से १६०७ तक उन्होंने 
किया | परन्तु सर फिरोनशाह मेहता के नेतृत्व में नरम दलवालों ने यह 
जिद पकड़ी कि यह प्रयत्न सफल न हो, जिसके फलस्वरूप १६०७ में 
कांग्रेस की नैया सूरत में टूट -फूट गई और लाल, बाल, पाल के ये प्रयत्न 
ज्यथ गए। इस प्रकार शअ्रंग्रेम राजनीतिज्ञों की भेद-नीति को सफलता 
मिली ओर कांग्रेस कमजोर पड़ गई । मॉलं-मिण्टो के खोखले सुधार देश 
के पल्‍्ले पड़े, राष्ट्रीय पक्ष का दमन हुआ्रा, उत्साही नवयुवक देशमभक्तों ने 
सशस्त्र क्रान्ति का अब्यवहाये मार्म स्वीकार किया और कुछ समय तक 
ब्रिटिश साम्राज्य की सगठित, बज्ञानिक और भेदनीति - प्रधान दमन - नीति 
का ताण्डव रत्य सारे देश में जारी हुआ्रा । 

बंगभंग की योजना में अंग्रेजों की मेदनीति काम कर रही थी। 
बंगाल के दो ढुकड़े इस हंगसे किये गए थे कि पूर्व बंगाल मुस्लिम - प्रधान 
प्रान्त बन जाता था ओर पश्चिम बंगाल में विहार ओर उड़ीसाचासियों 
की बहुसंख्या हो जाती थी। अथांत्‌ दोनों डुकड़ों में बंगाली अल्पसंख्यक 
हो जाते थे । मुसलमानों को फोड़ लेने की यह्ट नीति थी | १६ जुलाई, 
१६०५ को बंगभंग की योजना प्रकाशित की गई ओर १६ अक्तूबर, 
१६०५ को बंगाल के दो टुकड़े कर दिये गए.।। इस योजना का श्रेय लाडड 
कर्जन को था | ७ अगस्त १६०५ को इसके विरोध का झंडा कलकत्ते में 
ओर बंगाल के दूसरे बड़े शहरों में झ्ञाम सभा में खड़ा किया गया जिसमें 
अंग्रेजी माल का बहिष्कार करने की कसमें खाई गई | लोकमान्य ने इस 
आन्दोलन का जोरों से समर्थन किया । उन्होंने 'केसरी? के अपने एक 
लेख में यह बताया कि स्वतंत्र राष्ट्र की विधिविहत राजनीति से परतंत्र 
राष्ट्र को राजनीति किस प्रकार भिन्‍न होती है |? उन्होंने लिखा कि “नाक 
दवाये जिना सह नहीं खुलता । यदि हम ऐसा कार्यक्रम न बनायंगे जो 
सरकार को चुभनेवाला ह। तो सरकार का दप कभी नहीं जाथगा । हजारों- 
लाखों लोगों का समुदाय निश्चय की रस्सी से बँच जाना चाहिए | लोक - 
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मत का बल निश्चय में है, केवल समुच्चय में नहीं | शब्दों की जरूरत 
नहीं कृति चाहिए, और वह भो निश्चययुक्त । हिन्दुस्तान के लोकमत - 
विकास के इतिहास में आज ऐसा दिन आ पहुँचा है जनकि हमारे नेताओं 
को निश्चय के साथ आगे बढ़कर कार्य सिद्ध करना चाहिए या मुंह की 
भाष से दूषित वातावरण में व्यथें दम घुटकर मर जाना चाहिए । ऐसे 
आनब्रान के समय में अपने नेताओं से मैं कहना चाहता हूं कि यदि 
आपने ठीक कदम नहीं उठाया या ढीले पड़ गये तो आपकी विद्या, आपके 
बचन और आपके देशाभिमान से लोगों का विश्वास उठ जायगा। 
इग्लेंड और हिन्दुस्तान दोनों की स्थिति एक - दूसरे से मिन्‍न है। 
इंग्लेंड एक स्वतंत्र देश है ओर वहाँ की शासन -पद्धति के अनुसार भिन्न - 
भिन्‍न दल के लोगों के अधिकारारूढ होने की सम्भावना रहती है| जिसका 
बहुमत हो उसके हाथ से वहाँ गुजसत्ता आ जाती है इसलिए वहाँ के 
नेता बहुप्त को अपने पक्ष में करने का प्रयत्न करते रहते हैं| परन्तु 
हिन्दुस्‍्तान की स्थिति ऐसी नहीं हैं। यहाँ इंग्लैंड के जसी बहुमत की 
कोई कीमत ही नहीं है। यहाँ लाखों की सभाश्रों में प्रदर्शित राय 
की सरकार जरा भा परवाह नहीं करता, यह बंग-मंग के इस आन्दोलन से 
स्पष्ट हो रहा है | ओर यदि हमने इसके प्रतिकार का कोई उपाय न किया 
तो ऐसे आनन्‍्दोलनों पर से लोगों का विश्वास बहुत जल्दी उठ जायंगा 
अब्र ऐसा समयथआा पहुँचा है कि जन्र हम इस जवानी जमा -खच से आगे 
बढ़ें, नहीं तो हमें निरन्तर गुलामी में रहने के लिए तैयार रहना चाहिए।”? 
महाराष्ट्र में इस आन्दोलन को देखकर लो० तिलक के मन में जैसी 
उत्साह की लहर उठो उसी तरह बिलायत म॑ पित्तामदह द्ादाभाई की 
आँखों में-भी यह दृश्य देखकर आनन्द के श्राँसू आ गए | टेक्सटन 
हॉल की सभा में उन्होंने कहा, "हमारे शासक कहते हैं कि तुम्हारे 
देश को स्व॒राज्य कभो नहीं मिल सकृता। हम ऐसा मौका ही नहीं देंगे 
जिससे तुम लोग स्वराज्य के लायक बन सकी | इसके विरुद्ध हिन्दुस्तानी 
अब जाग्रत होकर कहने लगे हैं कि इस हालत को हम बर्दाश्त नहीं 
कर सकते । शासकों के ओर उनके चीच यही सवाल है | वे एक -दूसरे 
से भिड़ पड़े हैं। शासक कहते हैं कि हम विदेशी ओर विजेता चनकर 
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ही यहाँ राज्य करेंगे ओर तुम्हारे देश की घन - सम्पत्ति को अपने देश में 
चहा ले जाकर तुमको अकाल, प्लेग, दरिद्रता ओर फ्राकेकशी के मुह में 
डाल दंगे | इसके बखिलाफ़ हिन्दुस्तानी कद्दते हैँ कि हम ऐसा हरगिज नहीं 
होने दंगे। कलकत्ते में इस संबंध में जिस दिन पहला समा हुई वह दिन 
हिन्दुस्तान के इतिहास में कु क्रम से लिखने जेसा है। परमेश्वर का में अ्रत्यन्त 
कृतन्न हूँ जो में भारतीयों की स्वतंत्रता के जन्मदिन को देखने के लिए 
जिन्दा हूँ । अन्र सवाल यह है कि प्रजाजन और शासकों के इस संघ 
का नतीजा क्या होगा ? बम्बई के गवर्नर श्रोर पोलिटिकल एजंट सर 
जॉन मालकम ने ब्रिटिश शासन - पद्धति के अनियाये परिणाम के संबंध 
में लिखा है, इसका नतीजा महज हमारे अ्रधःपात के रूप में ही न होगा; 
चल्कि हमारे साम्राज्य के विनाश के बीज भी इसमें निहित हैं। अंग्रेजों 
के ही मतों के निष्कप के रूप में यह कद्दा जा सकता है कि हिन्दुस्तान से 
ब्रिटिश साम्राज्य नए्ठ हो जायगा | लोगों पर भी श्रत्र अपने क़तंव्य की 
जिम्मेदारी आ पढ़ी दे शोर उन्होंने काम भी शुरू कर दिया है | उन्होंने 
कह दिया कि श्त्र हम गुलाम बनकर नहीं रहेंगे। श्रव॒ उन्हें एसा निश्चय 
कर ही लेना चाहिए, क्योंकि जिस दिन अँग्रजों को यह विश्वास हो 
जायागा कि हिन्दुस्तानियों ने स्वराज्य प्राप्त करने का दृढ़ निश्चय कर 

लिया है तो फिर मुझे कोई शंका नहीं है कि वे स्वराज्य देकर दी रहेंगे | 

संभव है वह सुदिन देखने के लिए में जिन्दा न रहूँ; परन्तु मुझे निश्चय है 
कि यह बात अवश्य होकर रहेगी [??# 

इस समय स्वर्गीय गोखले ओर लाला लाजपतराय ये दो तरुण नेता . 

कांग्रेस की ओर से इंग्लैंड गए | इस समय इंग्लेंड में माननीय गोखले ने 

चसीठी का जेसा काम किया जिसकी तारीफ खुद लोक० तिलक को भी करनी 

पढ़ी | इसका कारण यह कि दादाभाई की सलाह के अनुसार वेंध मार्ग को 

नाकाफी समझकर बहिष्कार जैसे प्रत्यक्ष प्रतिकार के साधन की ओर वे 

भुके और ब्रिटिश जनता के सामने उन्होंने खुल्लमखुल्ला बहिप्कार का 
समर्थन किया | कांग्रेस के पुराने और नये दोनों पक्ष के' नेता श्रत्र 
बुद्धि - चल का मार्ग छोड़कर प्रत्यक्ष कृति अथवा प्रत्यक्ष प्रतिकार के रास्ते 
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की तरफ आ रहे हैं ऐसा दृश्य १६०५ में दिखाई देने लगा था और 
उसी से लो० तिलक को इतनी खुशी हुईं थी | इस समय पूष बंगाल में 
सर चरमफील्ड फुलर लेफ्टिनेंट गवनर थे और वे भेद तथा दमन -नीति 
का यथेच्छु उपयोग करके इस प्रत्वक्ष प्रतिकार की क्रान्तिकारी भावना को 
दवाने का अ्त्याचार-पूर्वक प्रयत्न कर रहे थे। परन्तु लोकमान्य को यह 
विश्वास था कि यदि लोग निग्रह के साथ एक निश्चय से प्रत्यक्ष प्रतिकार 
के मार्ग पर दृढ़ रहे तो 'फुल्लरशाह? को झुके बिना चारा नहीं है । स्व० 
गोखले द्वारा बहिष्कार का समर्थन होते देखकर उन्हें इतनी खुशी हुई 
थी कि जब गोखले हिन्दुस्तान में आये तो पूना में लोकमान्य ने उनका 
सावेजनिक रूप से अभिनन्दन किया । 
इस समय भारतीय राजनीति में जो बहिष्का4- आन्दोलन चल रहा 
था वह बढ़ते - बढ़ते अ्रन्त को निःशर्त्र अथवा सशख्र क्रान्ति का रूप 
'घारण कर लेगा--यह अन्दाज उनका था । ज्यों- ज्यों भारतीय राजनीति 
ऋान्तिवादी बनने लगी, त्यों- त्यों उनका सम्बन्ध इंग्लेंड के समाजवादी 
दल से अधिकाधिक होने लगा। अबतक भारतीय नेताओं का सम्बन्ध 
इंग्लैंड के उदार दल से था और दादाभाई आदि राष्ट्रीय नेताओं का 
'विश्वास उस पक्त के नेताझों पर था। मगर सितम्बर १६०४ को एम्सटर्डम 
'में समाजवादी नेताश्रों की एक अंतराष्ट्रीय परिषद्‌ हुईं । उम्में दादाभाई 
ले भारत की करुणास्पद दुःस्थिति का हृदयस्पर्शी चित्र खींचा जिसने 
"ब्रिटिश साम्राज्य -द्वारा जकड़नन्द हिन्दुस्तान की श्रोर संसार के समाज- 
'बादी क्रान्तिकारियों का ध्यान आकषित किया। उस समय उन तमाम 
समाजवादियों ने खड़े होकर दादाभाई के भापण का गोरव बढ़ाया और 
दादाभाई का जय - घोष किया । इस समय दादाभाई का स्नेह - सम्बन्ध 
“इंग्लैंड के समाजवादी नेता हिएडमन से हो गया था | जुलाई १६०५ में 
भी श्यामजी कृष्ण वर्मा ने विल्ञायत में 'इंडिया हाउस? नामक संस्था खड़ी 
-की और उसका उद्घाटन हिए्डमन साहब से कराया। उस जल्से में 
दादाभाई भी मोजूह थे। हिए्डमन साहब्र ने अपने भाषण में बहिष्कार 
की व्याप्ति का जो उल्लेख किया उसपर लोकमान्य तिलक के नीचे लिखे 
उद्गारों से अच्छा प्रकाश पड़ता है : 
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“शासक जन्न लोगों की ज्रात नहीं सुनते तत्र लोग ह्लुब्ध होकर खुद 
राज्य - शासन करने के लिए उठ खड़े होते हैं। खुद इंग्लैंड के इतिहास 
में ही इसका उदाहरण मिलता है। अनेक आचार - विचारों से छिल्न- 
विछिन्न और शासकों द्वारा निःशस्त्र किये गए वेचारे हिन्दुस्तान के लिए. 
यह उपाय शक्य नहीं है; परन्तु, यदि उत्तम रामबाण ओषघ न मिले तो 
क्या मामूली दवा-दारू भी न की जाय. . .अनतक यह समझा जाता 
था कि विलायत में रोने - धोने से हमारी कोई सुनवाई न होगी; परन्तु अब 
हिण्डमन साहब ने अपने इस भाषण में ऐसा साफ - साफ कह दिया है कि 
यह ख्याल गलत है। अधिकार और स्वार्थ के कारण जो पर्दा आखों पर 
पड़ा है वह मुह की भाप से कभी उड़ नहीं जाता...न लॉड कर्जन 
सुनते हैं, न बॉड्रिक साहब, न पालमेंट ही, तत्र क्या किया जाय ? ऐसा 
कुछ इलाज करना तो जरूरी है कि जिससे इनकी श्राँखें खुलं। शस्त्रासरों 
के द्वारा इस मनमानी का प्रतिकार करना तो श्रसम्मव है तत्र संत्र - शक्ति 
का प्रयोग विश्िवत्‌ शासकों का नशा उतारने में किया जा सके तो साहस 
और दृढ़ता से ऐसा उद्योग करना हिन्दुस्तान का हित चाहनेवाले प्रत्येक 
मनुष्य का कतंव्य है। हिण्डमन साहब ने इसी सिद्धांन का प्रतिपादन 
अपने भाषण में किया है...ऐतिहासिक दृष्टि से विचार किया जाय तो 
राष्ट्रीय बहिप्कार! ही इसका एक उपाय मालूम होता है। सर डब्ल्यू० 
वेडरवन ने ग्रीनविच एथिकल सोसाइटी? में कांग्रस पर भाषण देते हुए 

कहा कि इटली जत्र आस्ट्रिया के कब्जे में था तब इटलियन लोगों ने 
विदेशी आस्ट्रिन अधिकारियों का चहिप्कार करके शासन व्यवस्था 
असम्मव कर दी थी। वेडरबने साइबर ने कद्दा-यदि हिन्दुस्तान के लोग 
इसी पद्धति को स्वीकार कर लें तो हिन्दुस्तान का शासन करना शासकों 
के लिए कठिन हो जाय | जिस बहिप्कार का भय उन्हें था वही अवसर 
आज उपस्थित हो गया है |? # 

अर्थात्‌ इस बहिष्कार में महज विलायती कपड़े का बहिष्कार ही नहीं 
चल्कि विलायती माल का बहिष्कार भी शामिल था और वह भी इस 
चहिष्कार-योग की पहली सीढ़ी थी । अन्त को जाकर कानून-मंग और 


# लोकमान्य तिलक के "केसरी? सें लिखे हुए लेखों का संग्रह, भाग ३, पू० ८-६ 
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करबन्दी रूपी निःशख्त्र क्रान्ति के अन्तिम शिखर तक पहुँच जाना, इस 
बहिष्कार -योग को परिसीमा थी। द्वादाभाई नोरोजी ने तो १८८० में 
ह। यह कह दिया था कि स्वदेशी आन्दोलन ओर बिलायती माल के 
अहिष्कार की हलचल का अन्त ब्रिथिश राज्य के बहिष्कार में हो जायगा 
ओर हिन्दुस्तान में क्रान्तिवादी राजनीति फैल जायगी। अर खुल्लम- 
खुल्ला इस मार्ग का उपदेश करनेवाला एक दल हिन्दुस्तान में पेदा हो 
गया था ओर लोकमान्य तिलक उसके नेता बनने जा रहे थे । इन्हीं 
दिनों आयलेंड में भी एक निःशस्त्र क्रान्तिगदी दल आशर्थर ग्रिफिथ के 
नेतृत्व में बना और लोकमान्य तिलक को जो कि, पहले से ही आयलेंड 
के नेताश्रों से प्रेरणा लेते रहते थे, ग्रेफिथ साहब का निःश््र क्रान्तिमागे 
अहण करने की प्रवृत्ति हुई हो तो आश्चय नहीं। पारनेल की मृत्यु के 
बाद आयरिश राजनीति पार्लामेंट में घराधा पहुँचाकर शासन-यंत्र को 
बेकार बना देने और प्रतिस्पर्धी शासन -व्यवस्था कायम करने के निःशस्त्र 
क्रान्ति-मार्गे तक आ पहुँची थी । ऐसी दशा में भारतीय राजनीति का 
क्रम-विकास बहिष्कार -योग के बल पर निःशज्न क्रान्तिमा्ग की ओर 
होना स्वाभाविक था। आधशथर ग्रिफिथ का सिनफीन दल पहले निःशर्त्र 
क्रान्तिवाटी था । उसका सारा जोर स्वदेशी, स्वावलंब्न, बहिष्कार ओर 
निःशस्त्र प्रतिकार-- इन साधनों पर था। एक ओर पालमिंट में रुकावट 
डालना और दूसरी ओर सशस्त्र क्रान्ति इन दोनों के बीच का यह निःशस्त्र 
क्रान्तिमाग था । इसी समय समाजवादी क्रान्तिकारियों में भो आम हड़- 
ताल के रूप में एक प्रकार का निःशस्त्र क्रान्तिवाद पेंदा हो रहा था | 
परन्तु इन सब निःशल्लर क्रान्तिवादी विचारों को कार्य-रूप में परिणत करने 
का काम सिर्फ हिन्दुस्तान में ही हुआ है ओर उसका बहुत कुछ श्रेय 
महात्मा गांधी तथा उनके सत्याग्रह्दी तत्वज्ञान को है। 

यद्यपि स्वर्गीय मोखले के बहिष्कार - समर्थन से ओर लो० तिलक 
द्वारा उनके सावेजनिक अभिनन्दन से कुछ समय ऐसा भासित हुआ 
मानो पूना का पक्षु-भेद मिट गया; परन्तु जानकार और यूछुमदर्शी 
लोग जानते थे कि दोनों की राजनीति की मूल भूमिका अलग-अलग 
है । लो० तिलक भारतीय राजनीति को वेधमार्गी सुधारवाद से हृटाकर 
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निःशस्त्र क्रान्तिवाद की ओर ले जाने का प्रयत्न कर रहे थे। उसी समय 
माननीय गोखले अपने गुर की वेध राजनीति को चिरंतन करने के लिए 
भारत - सेवक - समाज? की स्थापना कर रहे थे । १२ जूत १६०५ को यह. 
संस्था खुली । उसकी उद्द श्य-पत्रिका में “ब्रिटिश साम्राज्य-अंतर्गत स्वराज्य”' 
अपना राष्ट्रीय ध्येय बताया गया है और श्रद्धा व्यक्त की गई है कि. 
अंग्रेजों का हिन्दुस्तान से सन्बन्ध जोड़ने में हिन्दुस्तान का हित - करने 
की ही ईश्वरीय इच्छा है । इसका यह अर्थ हुआ कि अच ब्रिटिश संबंध' 
तोड़कर पूण स्वतंत्रता स्थापित करने का प्रयत्न करना मानो ईश्वरीय: 
इच्छा या आज्ञा का भंग करना है। 
यह मानना कि एक राष्ट्र का हमेशा दूसरे राष्ट्र के अधीन बना रहना 
उचिन है मानो यह कहना है कि मनुष्यों की दो पथक्‌ जातियाँ हैं। 
एक का विशेष साम्य पशु से है मगर उसे संयोग से मनुष्य नाम दे दिया 
गया है। अफलावून, अरस्तू श्रादि पुराने ग्रीक दाशेनिकों का कुछ ऐसा 
ही ख्याल था और आजकल भी उन बलाब्य राष्ट्रों के कुछ लोग जो' 
दुबेल विदेशियों पर शासन कर रहे हैं ऐसी बातें कद्दा करते हैं। परन्तु 
अब इन विचारों को कोई भी विचारशील मनुष्य नहीं मानता | हैलेनिक 
( श्रीक ) लोग ही अ्रकेलि शासन करने योग्य है ऐसी दलील अब 
कोई नहीं सुन सकता । अन्न तो शासन-सम्बन्धी विचारों का कुकाव यह 
मानने की तरफ है कि प्रयत्न या पुरुषा्थ से इच्छित स्थिति प्राप्त की जा 
सकती है | फिर भी यदि कोई यह साबित कर दे कि फलाँ जाति या देशः 
अब किसो तरह आगे नहीं बढ़ (सकता तो यह कहना कि उनका समूल 
नाश हो जायगा गलत न होगा ओर उनका नाश जल्दी -से - जल्दी हो 
ऐसी इच्छा करना अ्नेतिक न होगा |#--इस तरह १६०५ तक के समय 
में राष्ट्रीय स्वाभिमान की जो जागृति लोकमान्य आदि नेताओं ने की उसकी 
बदौलत भारत -पुत्रों को यह विश्वास होने लगा था कि श्रत्र हमारा नाश 
किसी तरह नहीं हो सकता, बल्कि हम स्वतंत्र होकर रहेंगे और संसार का 
नेतृत्व करेंगे । 
यह देवयोग की ही ज्ञात है कि “हिन्दुस्तान का परतंत्र होना एक 
# आगरकर का “निवंध-संगह? भाग २ पृ० १८३ 
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ईश्वरीय प्रसाद है, यह ख्याल जिस तरह एक बंगाली हिंदू नेता ने ही 
शरू किया उसी तरह इसके विपरीत एक बंगाली हिन्दू ने ही इस 
भावना को फेलाया कि ईश्वर का श्रादेश हो चुका है कि हिन्दुस्तान 
आजाद हो ओर आधुनिक भारतीय राष्ट्रीयीया परमात्मा की एक 
अवतार-शक्ति ही है । यह जोरदार प्ररेणा लोगों को (योगी) श्ररविंद्‌ 
से मिली | जिन-जिन के दिलों में राष्ट्रीय स्वातन्त्य की भावना ने संचार 
कर लिया था वे सुख - दुःख के इन्द्र से मुक्त हो गये थे, बल्कि इस भावना 
को अभिव्यक्ति के लिए हर तरह के कष्ट उठाने में ही अपने जीवन की 
सार्थकता मानकर एक प्रकार का पारमार्थिक आनन्द अनुभव करने लगे 
थे। इन अद्वेतानुभवी म॒क्त श्रात्माश्रों को, जो सुख -दुश्खादि दवंद्वों से परे 
हो गये थे, कोई भी काम करना कठिन नहीं मालूम होता था न कोई 
आपत्ति ही दुस्तर मालूम होती थी । वे यह अनुभव करते थे कि जो 
आपत्ति को प्रचण्ड लहर दमारे सामने मुँह बाये श्रा खड़ी होती हैं वे 
हमें डराने के लिए नहीं, बल्कि हमारे अ्न्तःकरण की उससे भी प्रचंड 
शक्ति को अपना प्रचण्डतर सामथ्ये व्यक्त करने के लिये प्रेम -पूर्वक 
आवाहन कर रही हैं। उन्हें यह भास होने लगा था कि ऊपर से प्रच॒ण्ड 
दिखाई देनेवाली भौतिक शक्ति पर भी अपना प्रभुत्व चलानेवाली एक 
प्रचंडतर शक्ति हमारे अ्न्तःकरण में है ओर जो ध्येब या आदश मानवी 
बुद्धि में स्फुरित होते हैं वे इस आत्मशक्ति से ही पेढा होते हैं, तरल्कि 
चाह्यतः विरोधी दिखाई देनेवाली भौतिक शक्ति भी सचमुच हमारे 
अन्तःकरण की आत्मशक्ति की विरोधक नहीं, किंतु ऊपर से जड़ दिखाई 
देनेवाला उसका एक स्वरूप है | बंगाली युवक यह अनुभव करने लगे थे 
कि आपत्ति की हिलोरों को पार कर जाना हमारे हृदय के श्रसीम प्रेणा- 
चल की एक देवी लीला है और इसलिए उन्हें आंध्यात्मिक मोक्ष तथा 
' राष्ट्रीय स्वातंत्य में कोई भेद नहीं दिखाई देता था। राष्ट्रीय स्वातन्त्य के 
विषम विग्रह से उत्पन्न आपत्ति की लहरों का मुकाबला वे देहज्ञान भूलकर 
करते थे और राजनेतिक संग्राम में आध्यात्मिक मोक्ष पद का अनुभव करने 
लग़े । इल तरह जो बंगाली सारे हिन्दुस्तान में बोदे और टब्बू माने 
जाते थे वे राष्ट्रीय स्वातन्त्य संग्राम में सबसे आगे निकल गये ओर जो 
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वेदान्त इस बात के लिए दुनिया भर में बदनाम था कि वह व्यक्ति या 
राष्ट्र को सांसारिक जीवन - कलह के अयोग्य बना देता है उसी का आधार 
लेकर वे प्रव्नत्ति-क्षेत्र में कूद पड़े और सारे संसार को राप्ट्र- संगठन और 
राष्ट्रीय स्वातन्त् के मार्ग-दर्शन का गौरव इस प्राचीनतम मरतमूमि के 
युत्रों को ही मिलेगा, ऐसी आत्म -विश्वास को भापा भी बोलने लगे | 
इस बंगाली आध्यात्मिक राष्ट्रवाद का यथार्थ वर्णन योगी अरबिंद के 
एक भापण में मिलता है। उपनिपद्‌ के दो पक्षियों की एक कथा का 
आधार लेकर अरविंद वावू कहते हैं--- “इस कथा में कहा गया है कि 
मीठे और कड़वे फलों से लदे एक विशाल बृक्षु पर दो पक्षी वेठे हैँ | 
एक तो पेड़ के अग्रमाग पर बेठा है और दूसरा उसके नीचे की शाख 
पर । दूसरा पत्षी जब ऊपर देखता है तत्र उसे अपने सारे पंख फेलाकर 
एक वेभव का आनन्द लेनेवाले पहले पत्नी का दर्शन होता है और 
वह प्रेम से उसपर मोहित दो जाता है । उस समय उसके मन में 
यह भावना पेदा होती हे कि वह वेभवशाली पक्षी कोई गेर नहीं, चल्कि 
मेरा ही श्रेष्ठसम अन्तरात्मा है । परन्तु जब्र वह उस जृक्ष के मीठे फलों 
का स्वाद लेता दे तत्र उसकी मिठास से इतना मृग्ध हो जाता दे कि वह 
अपने इस प्रियतम प्राण -सखा को मूल जाता है। थोड़ी हीं देर के बाद 
उस पेड़ के कड़वे फल खाने की वारी आती है जिसके कड़वे रस से उसकी 
हनी उतर जाती है ओर वह फिर अपने तेजपुज्ञ सहचर की ओर 
देखने लगता हैं। जाहिर है कि यह्द कथा जीवात्मा और मोक्ष से सम्बन्ध 
रखती है | थद्द यप्ट्रीव मोक्षु पर भी उसी तरह घटित होती है । हम 
हिन्दुस्तानी विदेशियों की माया के फेर में पड़ गये थे ओर उसका जाल , 
हमारी आत्मा पर भी फैल गया था । यद् मावा थी उन विदेशियों के 
शासन - प्रबन्ध की, विदेशी संस्कृति की, विदेशियों के शक्ति ओर सामथ्य 
की । हमारे शारीरिक, वोद्धिक व नेतिक जीवन पर डाली गई मानों ये 
वेड़ियाँ ही थीं। हमारी मी बही धारणा बन गई कि हम स्वराज्य और 
राननीति के योग्य नहीं हैं | इंग्लेंड की ओर इम एक आदश राष्ट्र की 
इृष्टि से देखने लगे ओर बढ मानने लगे कि वही हमारी मुक्ति करेगा पर 
वह सत्र माया थी ओर थीं वेड़ियाँ |... हिन्दुस्तान में जो कुछ चंतन्य 
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था उसे नष्ठ करने में हमीने उन्हें सहायता दी--छिः छिः, हमीं अपने 
चन्धन के साधन बन गए. | हम बंगाली उनकी नौकरी में घुसे और 
उनका राज्य स्थापित किया । हमें अपनी रक्षा, श्रपनी शिक्षा और अपने 
भग्ण - पोषण के लिए दूसरों की आवश्यकता मालूम पड़ने लगी | हमारी 
स्वावलम्बन - शक्ति इतनी नष्ट हो गई थी कि हम मानवी जीवन के किसी 
भी काय को करने में असमर्थ बन गये थे | 

“इस माया का विध्वंंस बिना दमन ओर क्लेश के नहीं हो सकता । 
अंग - भंग का जो कटु फल लाडे कर्जन ने हमें चखाया उससे हमारा मोह 
नष्ट हो गया । हम ऊपर निगाह उठाकर देखने लगे ओर संसार -बृक्ष की 
चोटी पर बैठा तेज: पुल्न पत्ती दूसरा नहीं, हमारा ही अन्तरात्मा है, हमारा 
चास्तावक प्रत्यगात्मा ही है--यह ज्ञान हमें हो गया | इस तरह हम समझ 
गये कि हमारा स्वराज्य हमारे ही अन्दर है ओर उसे पाने तथा उसका 
साक्षात्कार करने की शक्ति भी हमारे अन्दर है। 

“लोग कहते हैं कि अपने पेरों पर खड़े रहने की ताकत हममें नहीं। 
उसके लिए विदेशियों की सहायता लेने की जरूरत है। इसलिए उसका 
विरोध करते हुए भी उनसे सहयोग करना चाहिए। पर हम एक ही 
समय में परमेश्चर और माया दोनों पर अवलम्बितरह सकते हैं १... 
तुम शत्त के संकटों से न डरो। तुम्हारे माग में रकावट डालनेवाली 
शक्ति कितनी ही बड़ी क्‍यों न हो, तुम चिन्ता न करो । ठुम स्वतंत्र हो? 

परमेश्तर का श्रादेश है ओर तुम्हें स्वतन्त्रता प्रात करनी ही चाहिए 
यदि तुमने आत्मस्वरूप को पहचान लिया तो तुम्हें डरने जंसी कोई बात 
नहीं है। संसार में सत्य, प्रेम ओर श्रद्धा के लिए असाध्य कुछ नहीं है 
यहाँ तुम्हारा ध्मे-मन्त्र है ओर इसके द्वारा बड़े चमत्कार दिखाई दंगे । 
अपनी सुरक्षितता या सुख के लिए दुमानी भाषा मत बोलो, दु्नलता 
को पास मत आने दो। तनकर सीधे खड़े रहो। स्वदेशी का जो 
दमन किया जा रहा हैं इसीसे उसका तेज चढ़ रहा है। लोग कहते हैं, 
ऋममें एका नहीं हे, यह एका हो केसे ? सब पुत्र मिलकर मातृभूमि की 
पुकार पर दौड़ पड़ेंगे तो इसीसे एकता हो जायगी । दूसरे भूठे उपायों 
से हरशिज न होगी |. यह कार्य हमारा नहीं है--हमसे भी बढ़कर 
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एक प्रचएड शक्ति हमें आगे बढ़ा रही है और वह हमें तत्रतक प्रेरणा 
देती रहेगी जन्रतक हमारे सत्र बन्चन टूट न जायेँ और हिन्दुस्तान 
सारी दुनिया में एक स्वतन्त्र देश न बन जाय |” * एक जगह और 
वे कहते हें---/इस परमेश्वरी शक्ति से व्याप्त यह सारा राष्ट्र जच्र जाग्मत 
होकर खड़ा हो जायगा और स्वेशक्तिमान्‌ परमेश्वर उसे प्रेरणा करेगा 
तत्र कोई भी ऐहिक शक्ति उसका प्रतिकार न कर सकेगी और उसकी 
प्रगति को संसार की कोई भी आपत्ति या बाधा नहीं रोक सकेगी; 
क्योंकि इसमें परमेश्वर का अधिष्ठान है | यह उसी का कार्य है | वह हमसे 
कुछ काम करा लेना चाहता है ।? 

बंगाल में बंगभंग के प्रतिकार को लेकर जो एक प्रचणड शक्तिः 
निर्माण हो रही थी उसे निःशस्त्र क्रान्ति का रूप देकर कांग्रेस की राज- 
नीति को उसका बल मिले, यह नीति लोकमान्य की १६०५ से लेकर 
१६०८ तक थी। इसके विपरीत सर फीरोजशाह आदि पुराने नेताओं 
की नीति थी कि कांग्रेस को नवीन मार्ग पर न जाने देकर पहले के ही 
परावलम्बनन के पथ पर जोर से खींचकर पकड़ रखे, क्योंकि उन्हें यह 
आशंका थी कि नवीन शक्ति के प्रकाश में दिखाई पड़े इस पथ पर कांग्रेस 
चली गई तो न जाने किस खोह में जा गिरेगी | मा० गोखले व बाबू 
सुरेन्द्रनाथ थे तो यद्यपि पुराने पथ के ही पथिक, फिर भी उन्हें सर फोरोज- 
शाह की नीति में हठ और दुराग्रह मालूम. होता था । परन्तु इस नवीन 
शक्ति के खुल्लमखुल्ला स्वागत करने का साहस उनमें न था और उनका 
विश्वास तो पुरानी नीति पर था ही, इसलिए अन्त में उन्हें सर फीरोज- 
शाह के झंडे के नीचे ही रहना पड़ा । इस रस्सा-खिंचाई का नतीजा यह 
हुआ कि कांग्रेस में फूट पड़ गई जिससे अंग्रेज शासकों ने खूब फायदा 
उठाया | फलतः भारतीय राष्ट्रशक्ति कुछ साल तक निश्चेष्ट पड़ी रही ! 

लोकमान्य ने १६०४ में ही कांग्रेस के दायरे में नवीन दल को. 
चहिष्कार-योग की दीक्षा देकर लाला लाजपतराय और बाबू विपिन चन्द्र 


पाल की सहायता से नवीन निःशस्त्र क्रान्तिकारी दल को स्थापन की । | 
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उस वर्ष गोखले, जिन्होंने भारत सेवक समाज? की स्थापना करके 
पुरानी राजनीति को चिरंतन करने का प्रयत्न किया था, कांग्रेस 
के अध्यक्ष थे | उन्होंने अपने भाषण में ओपनिवेशिक स्वराज्य को ही 
हमारा अंतिम साध्य बताया था, फिर भी उन्होंने बंगाल की विलायती 
माल के बहिष्कार की हलचल का समर्थन और अमभिनन्दन किया था 
ओर स्वदेशी - आन्दोलन की पुष्टि की थी। मगर, चूँकि उनके मूल विचारों 
: की भूमिका वही रही, राजनिष्ठा और राष्ट्रनिष्ठा का समन्वय करके उन्होंने 
अपने भाषण में युवराज के आगमन का स्वागत किया था। इधर बंगाली 
युवक इसके बिरोध में थे | यहाँ तक कि गोखले को कह देना पड़ा कि यदि 
युवराज के स्वागत का प्रस्ताव गिर गया तो मुझे अ्रध्यक्ष का स्थान छोड़ 
देना पड़ेगा | ततब्र लोकमान्य ओर लालाजोी के बीच-बिचाव से यह तय 
हुआ कि बंगाली युत्रक प्रस्ताव के विरोध -स्वरूप सभा से उठकर चले 
जायेँ और प्रस्ताव बहुमत से मंजूर किया जाय | इस तरह बनारस का 
कांग्रेल-अधिवेशन निर्विश्न पूरा हुआ । 

सन्‌ १६०६ का साल दो-तीन बातों के लिए प्रसिद्ध है। एक तो इसः 
बचहिष्कारयोग का परिणाम बंगाल में शांति-युक्त कानून - भंग के रूप में 
हुआ जिससे बंगाली नेताश्रों को तात्कालिक सफलता मिली । इसके कुछ. 
ही दिन बाद ( लोकमान्य की प्रेरणा से ) श्री दादा सा० खापडें ने इस 
ध्याशय की एक विज्ञप्ति कांग्रेस के कार्यकर्ताओं को भेजी कि आगामी. 
कांग्रेस में कांग्रेस की नीति को नई दिशा मिलनी चाहिए । इसका 
समथन करते हुए लोकमान्य ने लिखा कि जघतक निःशस्त्र कानून -भंग 
तथा बहिष्कार का अवलंबन करके शासन-यंत्र को बेकार नहीं चना दिया 
जायगा तत्रतक मोलें साहब भी हमें कुछ न दे सकगे । उधर विलायत 
में गाखले ओर मोलें की ब्रातचीत चलती रहती थी जिससे मोले के 
उदार विचारों से गोखले प्रभावित हो गए. और उनकी साम्राज्य - निष्ठा 
ओर भी मजबूत हो गई-- यहाँ तक कि वे तिलक के नवीन प्रयज्ञ का 
विरोध करने के लिए भी झ्रामादा हो गये । इधर बंगाली नेताश्रों ने 
कानून - भंग का जो छोट-सा उद्योग किया, उनके साथ हो उन्हें जेल में 
डाल दिया गया ओर जब हजारों लोगों ने उनका अनुकरण किया तो 
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लनके सिर फोड़े गए। यह दृश्य देखकर लोकमान्य के आगे की पीढ़ो के 
कुछ युवकों का विश्वास निःशस्त्र क्रान्ति पर से उठ गया ओर वे सशस्त्र 
-कान्ति की ओर चल पड़े | 
तीसरी महान्‌ घटना यह हुई कि दादाभाई ने कांग्रेस को स्वराज्य 
का मन्त्र पढ़ाया और पुराने तथा नये दोनों दल के लोगों का सहयोग 
'लेकर स्वदेशी, राष्ट्रीय शिक्षा, बहिप्कार ओर स्वराज्य - सम्बन्धी प्रस्ताव 
पास करा लिए और नवीन पीढ़ी को 'दृढ़ संकल्प रक्खो, एक होशरों 
ओर स्वराज्य प्राप्त करो? यह दिव्य संदेश दिया | इस कारण १६०६ 
की कांग्रेस, जो कलकत्ते में हुई, आधुनिक भारत के इतिहास में चिर- 
स्मरणीय और युग-प्रवतेक मानी जाती है | दादाभाई द्वारा निर्धारित यह 
नीति यदि पुरानी पीढ़ी के लोगों ने मंजूर कर ली होती तो आज कांग्रेस 
का तथा भारत का इतिहास कुछ थोर है बना होता; परन्तु ऐसा उज्ज्वल 
इतिहास बनाने जसी राष्ट्रीय बुद्धि हमारे देश में उस समय पेदा नहीं 
हुईं थी। कांग्रेस पर नवीन पीढ़ी का प्रकृति-दत्त अधिकार है, यह 
पुरानी पीढ़ी के लोग श्रमी महसूस नहीं करते थे। कमंठ सनातनियों की 
तरह अपनी राजनीति को उन्होंने अचल व चंतन्यशून्य बना दिया था और 
अपनी साम्राज्यनिष्ठा को परमेश्वर -निष्ठा जेसी त्रिकालाबाधित सत्यनिष्ठा 
बनाने का मोहान्ध प्रयत्ञ कर रहे थे । आत्म-प्रत्यय का श्रभाव और 
विदेशी सत्ता के दमन से कुचले जाने की भीति-- ये दो इस मोहान्धता 
के वास्तविक कारण हैं । पुराने दल के लोगों का अहंकार इतना बढ़ गया 
था कि उनके इस मोहान्धकार में यदि कांग्रेस की नेया हठ से खेने में 
टकराकर चूर - चूर भी हो जाती तो उनके कणधारों को दुःख नहीं होता | 
'इधर नवीन दल में अहंकार की कमी न थी ; परन्ठ उनके पीछे आत्म- 
श्रद्धा और आत्माहुति की चेतन्यशक्ति थी | इसलिए, यद्यपि कांग्रेस 
की नैया के हटने का कारण दोनों तरफ का अहंकार था, तथापि उसके 
दोष की जिम्मेदारी पुराने दल के लोगों पर ही आतो -है । आगे की 
घटनाओं से यह साफ समझ में आ जायगा | 
१६०५ के आरम्भ में इंग्लेंड में उदार मतवादियों का मन्निनमण्डल 
-बना जिसमें मोलें साहब ने यह जाहिर किया कि वंग - भंग के रद्द करने की 
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आशा किसी को न रखनी चाहिए और न ही यह अपेक्षा रखनी चाहिए 
कि शासन -व्यवस्था में भी उदार दल कोई जल्दी सुधार करेगा | इसपर 
लोकमान्य ने स्वावलम्बन का, निश्चय का, निग्नह-सामथ्य दिखाने का 
ओर बिदेशी कपड़े की होली जलाने का उपदेश लोगों को दिया | उन्होंने 
कहा, “मोलें उदार विचार के तत्ववेत्ता हैं ; परन्तु भारत-मम्त्री के नाते 
उनसे हमारे लाभ की कोई भी बड़ी बात कभी नहीं हो सकती जबतक 
कि हम अपने तेज और बल का परिचय न दें। उन्हें जबतक यह न 
माल्ूम हो जायगा कि ब्रिटिश शासन -पद्धत के कष्ट हमारे लिए असह्य 
हो गये हैं, और अब हम उनको दूर करने के लिए, तुल पड़े हैं, एवं जब्न- 
तक वे दूर न हो जायूँगे तबतक ब्रिटिश शासन निविध्न नहीं चल सकता, 
तब्रतक मीठे लेकिन सूखे शब्दों के सिवा मोले से हमें कुछ नहीं हासिल 
हो सकता । आत्मव ह्ात्मनो बन्धुरात्मेव रिपुरात्मन” ही हमारा आधार 
होना चाहिए ।?? 

इस आत्मनिग्रह ओर दृढ़निश्चय का परिचय लोग किस तरह दें,. 
इसका नमूना अप्रेल में मिल गया। नवम्बर १६०५ में पूर्व बंगाल के 
ले० गबनर फुलर साहब के सेक्रेटरी ने हुक्म निकाला कि 'बन्देमातरम? 
का नागा न लगाया जाय तथा स्वदेशी बहिप्कार"आन्दोलन को दबाने के 
लिए गोरखों को बुलाकर उन्होंने फौजी -शासन का दौर - दौरा शुरू किया | 
इसका बिरोध करने के लिए वारीसाल में, १६०६ में, प्रान्तीय परिषद्‌ करना 
तय हुआ । इसपर यह हुक्म निकला कि इस परिपद्‌ में विद्यार्थी भाग 
न लें और जिन विद्यालयों के विद्यार्थी इसमें जायँगे उनकों सरकारी 
सहायता न मिलेगी । लोगों का कहना था कि वन्देमातरम!? का घोष 
करने से शान्ति मग होती है ऐसा मानकर हुक्म निकालना ही वेकायदा 
है । अतः उन्होंने उस हुक्म के खिलाफ सत्याग्रह करने का निश्चय किया | 
परिषद्‌ के सभापति के जुलूस में हजारों लोगों ने 'वन्देमातरम? का जयप्रोप 
किया और उसमें सेकड़ों विद्यार्थियों ने हिस्सा लिया । 'वन्देमातरम! का 
जय - घोष होते ही बाबू सुरेन्द्रनाथ गिरफ्तार कर लिये गए.। पुलिस को 
लाठियों ने जुलूमवालों के [सर अच्छी तरह फाोड़े। इसपर लाकमान्य न 
केसरो? में लिखा: “जिस प्रकार बाकायदा जुल्म लोगों पर किया जाता है: 
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उसी प्रकार शान्ति से, स्थिर भाव से ओर संकट के सामने हिम्मत न हार- 
कर दृढ़ निश्चय से जुल्म के हुक्‍्मों का प्रतिकार भी प्रजा कर सकती है । 
जुल्म आखिर जुल्म ही है, फिर वह बाकायदा हो या वेकायदा | जुल्म यदि 
बाकायदा है तो शान्ति ओर कष्ट -सहन के द्वारा दृढ़ निश्चय से उसका 
प्रतिकार करना चाहिए।| बंगाल के लोगों ने इस हुक्म को न मान- 
कर कष्ट -सहन करने की अपनी इच्छा व स्वार्थ - त्याग के द्वारा यह दिखा 
दिया है कि यह आशा अन्यायपूर्ण है। सरकार ने अप्रत्यक्ष रीति से 
उस हुक्म को रद्द कर दिया, इसका श्रेय लॉ्ड मिंटो व मा० मोले को 
देना चाहिए। न्देमातरम! का खुल्लमखुल्ला जयघोष करने का हक प्राप्त 
करने के लिए बंगाल के नेताओं ने जो अनुकरणीय तेजस्विता दिखाई 
बह श्रभिनन्दनीय है |? 

यहाँ यह समझ लेना जरूरी है कि आज्ञा -भंग बाकायदा केसे हुआ ! 
इसका श्रथ यह हुआ कि अन्यायपूर्ण कानून का भंग करने के बाद उसकी 
सजा शान्ति के साथ मुगतने के लिए जन्नतक लोग तैयार हैं तबतक 
वह प्रतिकार बाकायदा ही है--ऐसा लोकमान्य तिलक का मत था | 
कानून कहता है कि ऐसा करो नहीं तो सजा भुगतो । इसमें से किसी भो 
एक बात को मान लेना एक तरह से बाकायदा ही हुआ, क्योंकि दोनों 
मार्ग पर चलनेवाले लोग कानून बनानेवालों की सत्ता मानते ही हैं। 
अतएव कानून भंग करके सजा भुगतने को तेयार होना--यह सत्याग्रही 
विधि एक तरह से बाकायदा प्रतिकार की--शान्ति, श्रात्मक्लेश ओर 
हृढ़निश्चय - युक्त प्रतिकार की--ही विधि है | इसके अनुसार लोकमान्य 
ने इसी सत्याग्रह का माग ग्रहण करने क्रा उपदेश कांग्रेस को देना शुरू 
किया । इसके दूसरे ही सप्ताह में दादा सा० खापडे की गश्ती चिट्री घूमी 
और लोकमान्य ने केसरी? में लिखा-- 

“विधि-विहित आन्दोलन से सफलता मिलेगी, ऐसा कहनेवालों के 
मुह्द पर मोलें ने यह जो ( वंग-भंग-संबंधो ) चपत लगाई है, उसे सहन 
करनेवालों को तथा अ्र्र भी भिक्षा-बत्ति के गीत गानेवालों को पागल या 
निलेज समझना चाहिए। हम यह नहीं कहते कि अपने दुःख-द 
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अधिकारियों पर प्रकट न करें या उनके सामने अपनी माँगें पेश न करें । 
परन्तु रानेजतिक बातों में ब्राह्मणी माँग से काम नहीं चल सकता | 
मद्रास की प्रान्तिक सभा के अध्यक्ष श्रीकृष्ण स्वामी अय्यर ने भी अपने 
भाषण में कहा है--हमारे राजनैतिक आन्दोलन की दिशा में अब कोई 
विशेष परिवर्तेन करना चाहिए । हिन्दू? के विलायती संवाददाता का भी 
ऐसा ही कहना है। वह कहता है कि 'पेसिव रेजिस्टें! यदि किया जाय 
तो बिलायत के उदार मतवादी लोग उनका समर्थन करंगे। यह तत्त्व 
अच सबमान्य हो चुका । 

लो० तिलक के इधर महाराष्ट्र में सत्याग्रह-मार्ग का उपदेश देकर 
कांग्रेस में नई नीति दाखिल करने की घोषणा करते ही बंगाल के नेता 
बाबू विपिन चन्द्र पाल ने “बन्देमातरम? में यह ज़ाहिर किया कि पूर्ण 
स्वतन्त्रता ही हमारा ध्येय है ओर सत्याग्रह अथवा निःशस्त्र प्रतिकार हमारा 
साधन । उससे उन्होंने कहा है कि स्वतंत्रता के ध्येय का अर्थ यह है कि 
विदेशी नियंत्रण बिलकुल न रहे | यह बिलकुल विधिविहित ध्येय है। 
'पनिष्क्रय प्रतिरोध हमारा साधन है। इसका अर्थ यह हुआ कि हम सरकार 
"को स्वेच्छापूर्वक किसी प्रकार की सहायता न दे। कोन कह सकता है कि 
ये साधन पूरी तरह विधि-विहित नहीं हैं ! 

इन दिनों लॉड मॉल भारत-मंत्री थे। वे तत्ववेत्ता माने जाते थे | 
स्वर्गीय भोखले ने लोकमान्य से कहलाया कि मोलें साहब जो सुधार देना 
चाहते हैं उनका विरोध मत करो। लोकमान्य ने एक तरह से इसके 
जवाब में ही 'केसरी? में एक लेख लिखकर दिखलाया कि, “ननत्नतक 
सरकार की गाड़ी रुक नहीं जायगी, तत्तक हमें कोई वास्तविक सुधार 
नहीं मिलेंगे | जन्न मॉले साहब ही नहीं कजन साहब को ऐसा 
विश्वास हो जायगा कि हिन्दुस्तान के लोगों को महत्त्वपूर्ण अधिकार 
दिये ब्रिन गति नहीं है, तभी हिन्दुस्तान को कुछ लाभ हो सकता है। 
यदि हम केवल उदात्त तत्वों के मनोराज्य में ड्रबकर, तत्वज्ञान का विश्वास 
'पकृड़कर ब्रेंठ रहें तो कहना होगा कि हमारे जैसा हतभागी कोई 
नहीं । हमें यह भूलना न चाहिए कि यह राजनीति है, तत्वज्ञान नहीं |? 


१३६ आधुनिक भारत 


लोकमान्य का मतलब यह था कि हमारी माँग ब्राह्मण की नहीं, क्षत्रिय 
की होनी चाहिए | उसके पीछे बल होना चाहिए | तल्ववेत्त। मॉर्ल और 
राजनेता मॉल की भूमिका में फर्क है। उनका तत्वज्ञान काय -रूप में 
केसे परिणत हो, इसका मार्ग लोकमान्य ने बताया | 
बारोसाल - परिषद्‌ में निःशस्त्र जनता का जो सिर-फुड़ोब्वल हुआ वह 
दृश्य बाबू अरिवन्द घोष ने देखा था। निःशख्त्र प्रतिकार का वह उत्साह- 
बद्ध क दृश्य देखकर उन्होंने बड़ोदा का अपना शिक्षाधिकारी का पद छोड़- 
कर बंगाल की निःशस्त्र क्रान्ति के कार्य में पड़ जाने का निश्चय किया | 
पन्देमातरम? के वे सम्पादक हुए। राष्ट्रीय शिक्षण का काम जोर-शोर 
से शुरू किया | अरविन्द बाबू की प्रव्वात्ति पहले से ही आध्यात्म - प्रवण 
थी। इससे इस निःशज्र क्रान्ति-मार्ग मैं उन्हें संसार का एक अभिनव 
क्रान्तिशासत्र दिखाई दिया और उस दृष्टि से वे भारताय राजनोति का 
आध्यात्मिक स्वरूप लोगों को दिखाने लगे | परन्तु उनके छु.टे भाई 
वारीन्द्रकुमार घोष का इस निःशस्त्र मार्ग पर विश्वास नहीं बेठा । उन्हंनि 
उन्हीं दिना स्वामी विवेकानन्द के भाई भूपेन्द्रनाथ दत्त को सहायता से 
आध्यात्मिक शक्ति के आधार पर ही, मगर सशस्त्र क्रान्ति का प्रसार 
बंगली युवकों में करने का उपक्रम किया | इन्हीं दिनों नासिक में श्री 
विनायकराव सावरकर अभिनव भारत समाज? संस्था के द्वारा सशस्त्र 
क्रान्तवाद की दीक्षा दे रहे थे । लोकमान्य तिलक इन स्थितियों से 
परिचित थे । नासिक में लनन्‍्होंने इस विषय पर कहा था कि ये अविचारी 
युवक किसी दिन अपने गले में फाँती लगवा लेंगे ओर निश्चय ही 
नासिक के नेताओं को सिर नीचा करने का मोका झा जावेगा | वेलगाँव 
में भी लोकमान्य ने कहा था कि नाप्तिक में कुछ युवक मुझे मिले 
थे। उनमें बड़ा उत्साह और बड़ी महत्वाकांक्षा है ; परन्तु अविचार भा 
है। ऐसे अविचार और मूखंता से कार -हानि होती है। उनकी बुद्धि 
ने यह मान लिया था कि आज का राजनेतिक कार्य निःशस्त्र क्रान्ति- मार्ग 
ही चलना चाहिए। अविचारी नवबयुवकों को सदुपदेश देकर वे 
उचित मर्यादा में रखने का प्रयल्ल करते थे। लोकमान्य महसूस करते 
थे कि एक ओर भिन्ञा देनेवाली वेध राजनीति और दूसरी ओर 
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सशस्त्र क्रान्तिवाली स्वस्ति और व्यवह्ार-शून्य राजनीति दोनों को 
एक ओर रखकर निःशस्त्र क्रान्ति-माग से कांग्रेस की नेया चलाई 
जाय और यह नवीन दल उसका करंधार बने । इसी खयाल से लाला 
लाजपतराय को कलकता अधिवेशन के सभापति बनाने की तनबीज श्री ० 
खापडे के पतन्नक में की गई थी। बंगाल से पालत्राबू ने लोकमान्य 
तिलक का नाम पेश किया । यह देखकर अंग्रेजी अखबारों के रोष का 
ठिकाना न रहा । अन्त को बाबू सुरेन्द्रनाथ और भूपेन्द्रनाथ--इन 
नरम दली नेताओं ने दादाभाई नोरोजी को सभापति बनाना तथ 
किया । दादाभाई का नाम पेश होते ही नवीन दल ने श्रध्यक्षपद का 
विवाद खत्प कर दिया; क्योंकि उन्हें विश्वास था कि दादाभाई 
नवीन दल के साथ सहानुभूति रखकर ही काम करेंगे। इस अधि- 
वेशन में स्वदेशी, राष्ट्रीय शिक्षण, बहिष्कार और स्वराज्य--ये चार मुख्य 
प्रस्ताव पास हुए | चारों पर नरम -गरम दलों में खूब वादविवाद हुआ | 
स्वदेशी के प्रस्ताव पर 7ए९7 8: 3 88८7770८७' अर्थात्‌ त्याग और 
कष्ट-सहन करके भी? इन शब्दों का नरम दल की ओर से विरोध किया 
गया । राष्ट्रीय-शिक्षा-संबंधी प्रस्ताव पर राष्ट्रीय नियंत्रण में! इन 
शब्दों का विरोध किया गया । दोनों में नरम दल की करारी द्वार हुई । 
तीसरा महत्व का प्रस्ताव था वहिष्कार का | इस प्रस्ताव पर चहुत गरमा- 
गरमी हुई | तत्र फिर एक गोलमोल मजमून “3070060 प्र0ए७- 
प्राय: गवप8प7३४:९वं 770 8270827 बनाकर पास किया । 
नरम दल को व्यापक्र और साव॑त्रिक बहिष्कार मंजूर नहीं था। पूर्वोक्त 
गोलमोल भाषा से दोनों दल अ्पना-अपना अर्थ निकाल सकते थे | 
एक और विवादगस्त मुद्दा था अन्तिम ध्येय और स्वराज्य की मांग 
संबंधी । नवीन दल का मत था कि हमारा अंतिम ध्येय पूर्ण स्वतंत्रता 
होना चाहिए [| फिर भी वे तात्कालिक मांग के रूप में ओपनिवेशिक 
स्व॒राज्य का स्पष्ट उल्लेख करके उसकी पहली किस्त के रूप में कुछ सुधार 


तुरन्त दिये जाने का प्रस्ताव मान लेने के पक्त में थे। तदनुसार इसी 
आशय का प्रस्ताव पास किया गया | इसके साथ ही कुछ खुघारों की 


मांग पेश की गई थी। सरकारी नौकरी के लिए हिन्दुस्तान ओर इंग्लेंड 
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में एक साथ परीक्षा लेने, भारत-मंत्री, वाइसराय और गवनेर के शासन- 
मण्डल में हिन्दुस्तानियों को काफी प्रतिनिधित्व देने, केन्द्रीय और प्रान्तिक 
धारा-सभाओं में लोक-प्रतिनिधियों की संख्या बढ़ाने ओर उन्हें आय-व्यय 
ओर शासन-प्रबन्ध में अधिक नियंत्रण के अधिकार देने तथा स्थानिक 
स्वराज्य की वृद्धि करने-संबंधी वे माँग थीं। इसमें नवीन दल की नीति 
यह थी कि इन तात्कालिक सुधारों के मिलते ही उनके आधार पर औप- , 
निवेशिक स्वराज्य की मांग की जाय | अंतिम ध्येय तो पूर्ण स्वतंत्रता उनका 
कायम था ही । पालबाबू का मत था कि दादाभाई ने अपने भाषण में 
इसी ध्येय को मंजूर कर लिया है । दादामाई के भाषण में ध्येय .के सम्बन्ध 
में ये शब्द थे--/$67 80ए2फ्शाए एा $फजावक्षाध 27९ 
४780 0 (९ एम7६०१ हका8007 07 ६96७ (00768. 
इंग्लेंड-जैसे स्वराज्य का अथ पूर्ण स्वतंत्रता ही है। फिर दादाभाई ने अपने 
भाषण में सिर्फ स्वराज्य का ही उल्लेख किया है। (86 प्राग(९९ 
9९752ए९४/९ 87वें 8८7९ए९ 8९॥ई-80०ए९७777772(--एका करो, 
हृढ उद्योग करो ओर स्वराज्य प्राप्त करो) | इसमें इंग्लैंड या उपनिवेश का 
कोई जिक्र नहीं था। दादाभाई के सन्देश पर लोकमान्य तिलक ने लिखा 
था कि “बद्ध पितामह दादाभाई ने स्वराज्य की ओर कांग्रेस की जो गाँठ 
या श्र खला बांध दी है वह अच्र किसी तरह नहीं तोढ़ी जा सकतो है ।... 
स्व॒राज्य प्राप्त किये बगेर हमारे उद्धार का रास्ता नहीं है, ऐसा जोर के 
साथ स्पष्ठता से और सरल भाषा में, गद्गद्‌ कश्ठ से, दादाभाई ने उपदेश 
दिया है। इस समय ऐसा मालूम होता था कि मानो कोई इंद्ध देवदूत 
अपनी युवापीढ़ी को अन्तिम उपदेश देने के लिए. आसमान से 
उतशा हो |? 

नवीन दल की नीति पर प्रकाश डालते हुए. लोकमान्य तिलक ने 
बताया कि “गरम ओर नरम शब्दों का अर्थ काल-क्रमानुसार बदलता 
जायगा | गरम शब्द प्रगति-सूचक है। आज हम गरम कहलाते हैं तो 
कंल हमारे लड़के हमें नरम कहेंगे | प्रत्येक नवीन दल जब्र पैदा होता है; 
तब गरम कहलाता है ओर नरम होकर अंत पाता है । व्यावहारिक 
'शजनीति का ज्षेत्र अमर्याद है। नरम दल वालों 'का विश्वास ब्रिटिश 


क्रान्तिकारी आध्यात्मिक राष्ट्रवाद १३६ 


राज्य से मदद माँगने पर है श्रोर हमारा नहीं; इसलिए हमें दूसरे साधंन 
की जरूरत है ओर वह हमारे पास है भी | हम न निराश हैं श्रौर न 
निरशावादी हैं। हमें स्वयं अपने ही प्रयत्न से ध्येय-प्राप्ति की आशा है 
ओर इसी के लिए, नवीन दल का निर्माण हुआ है। श्रीकृष्ण बसीठी के 
लिए गये थे; परन्तु कौरव ओर पाण्डव दोनों अपनी - श्रपनी सेना की 
तैयारी कर रहे थे इस ख्याल से कि कहीं बसीठी सफल न हो तो फिर 
लड़ाई की परिस्थिति का मुकाचला किया जा सके | इसे कहते हैं राजनीति | 
हमारी माँग यदि ठुकरा दी गई तो हमारे पास लड़ने की तेयारी है क्‍या ? 
हमारे पास एक प्रवल राजनेतिक शस्त्र है, वह है बहिष्फार। हमारा 
मुख्य मुद्दा यह है कि नियंत्रण की सन्न सत्ता, हमारे घर की सब्र कुजी 
हमारे ताबे रहनी चाहिए | स्वार्थ - त्याग और आत्म - संयम के द्वारा विदेशी- 
सरकार को हमपर शासन करने में सहायता न देना हमारे बहिष्कार का 
अथ है | लगानवसूली, शान्ति -रक्षा, विदेशों को पसा ले जाना, न्याय- 
द्वान आदि में हम सरकार की सहायता न करेंगे। यदि मुझे पूरी रोटी न 
मिली और आधी मी मिली तो मैं आधो ही लेकर फिर पूरी हासिल 
करने का प्रयल करूगा ।? इस तरह लोकमान्य के इस भाषण से यह 
सिद्ध होता है कि उनके मत में एक ओर वेध राजनीति और दूसरी 
ओर सशस्त्र क्रान्तिकारी राजनीति दोनों के बीच निःशस्त्र क्रान्ति की 
एक स्वतंत्र राजनीति है। सन्‌ १६०४ से उसका खुल्लमखुल्ला प्रचार 
हुआ । इस बहिष्कार पर तात्विक या नेतिक दृष्टि से खुद 'गाखले? को 
भी आपत्ति न थी । श्रापत्ति थी तो इतनी ही थी कि उस परिस्थिति 
के लिए वह अव्यवहार्य ही है। जब्च असहयोग के रूप में यही कार्यक्रम 
महात्मा गांधी ने देश के सामने रक््खा ओर उसकी व्यांवह्वरिकता को 
प्रतीति ब्रिगिश राजनेताशों को करा दी, तत्र स्वर्गीय गोखले के 
अनुयायी श्राज तीस वे हो जाने पर भी उसपर वही श्रव्यवद्यरिकता का 
शआत्तेप करते झा रहे हैं| आश्रय तो यह है कि खुद लोकमान्य तिलक 
के अनुयायी कदलाने वाले महाराट्ट्र के कुछ लोग भी वहीं टीका इसपर 
करते हैं। | 

आगे चलकर स्वर्गीय गोखले को भी लोकमान्य तिलक आदि की 
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उस समय सिर्फ विलायती माल के बहिष्कार का तथा लियन सकु लेर- 
जैसे अन्यायपूर्ण हुक्‍्मों को न मानने के रूप में सत्याग्रह का कार्यक्रम 
देश के सामने रखना था ओर यह दिखा देना था कि इनके अवलम्बन 
से अन्त में बहिष्कारयोग के अन्तिम शिखर तक पहुँचकर स्वराज्य प्राप्त 
किया जा सकेगा ; परन्तु प्रागतिक पक्ष की उस समय इतनी तैयारी नहीं 
थी | वह तो स्वातन्त्यवादी युवक दल को कांग्रेस में रहने ही नहीं देना 
चाहता था | परन्तु दादाभाई नोरोजी के सभापतित्व में हुईं कांग्रेस में 
उनकी बात नहीं चली ओर बहिष्कार-योग पास हो गया | तत्र प्रामतिक 
दल ने यह निश्चय किया कि अगले साल इस प्रमाव की केवन्न विदेशी 
माल व बंगाल तक मर्यादित कर दिया जाय, कांग्रेस का अन्तिम ध्येय 
ओपनिवेशिक स्वराज्य बना दिया जाय, जिससे बंगाल का युवक दल 
अपने आप उससे बाहर निकल जायगा और फिर हम जेसा चाहेंगे, 
प्रस्ताव पास कर लेंगे | यह उस समय इनकी नीति थी । इसके विपरीत 
लोकमान्य का यह दृढ़ निश्चय था कि बंगाल के युवक दल को किसी 
भी दशा में कांग्रेस से बाहर न जाने दिया जाय ओर बहिष्कार के प्रस्ताव 
में कलकत्ते से पीछे बिल्कुल न हटा जाय | 

इस समय बंगाल की राजनीति को एक तरफ बाबू विपिन चन्द्र पाल 
व अरविन्द घोष आगे खींच रहे थे, तो दूसरी तरफ सर फीरोजशाह 
मेहता पीछे हटा रहे थे । मा० गोखले, सुरेन्द्रनाथ बनर्जी, लो० तिलक, 
और लाला लाजपत राय ये दोनों के चीच में खड़े दिखाई देते हैं। इन 
चारों नेताओं को इस बात की बंडी चिंता थी कि कांग्रेस में फूट न 
फेले, उसकी शक्ति छिन्न-मिन्न न हे और विरोधियों को उसका फायदा 
न मिल सके । विपिनवाबू व अरविन्द घोप को सम्हालने की जिम्मेदारी 
-लो० तिलक ने ली | इधर गोखले व सुरेन्द्र बाबू ने मेहता वाच्छा को 
कुछ आगे खींचने की कोशिश की । फलतः कलकता में दादाभाई के 
सभापतित्व में व उनके प्रभाव से, यह तजवीज पार पड़ गई | अरत्र 
यदि दोनों दलों को एक हो संस्था में काम करना था तो कलकरत्ते 
का यह प्रस्ताव नहीं बदला जाना चाहिए था । परन्तु सर फीरोज- 
शाह -हठ: ठान बैठे और अ्रन्त को गोखले तथा बनर्जी भी उसके 
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शिकार हो गये जिससे सन्‌ १६०७ के सूरत के अधिवेशन में कांग्रेस के 
दो इकड़े हो गए । 

इस साल कांग्रेस का अधिवेशन नागपुर में होनेवाला था; परन्तु 
वहाँ का वातावरण अपने अनुकूल न पाकर इसके अधिकारियों अर्थात्‌ 
प्रागतिक दल के नेताओं ने ऐन वक्त पर सूरत में अधिवेशन करना 
तय किया | तरुण बंगाल की नवीन राजनीति को कांग्रेस से हटाने का 
ही यह उपक्रम था | किन्तु मा० गोखले को यह डर था कि नवीन 
दल नागपुर में कांग्रेस करने का प्रयत्न करेगा श्लौर इस तरह कांग्रेस के 
दो ठुकड़े हो जायँगे। उन्होंने सर वेडरबन को लिखा कि ऐसा होने से 
नोकरशाही किसी भी दल को दाद न देगी और राष्ट्रकाय बिगड़ेगा । 
यह पत्र मोलें साइबर के हाथ लगा ओर उन्होंने लाड मिंगो को लिखा 
कि यदि गोखले सुधार व शांत! इन सिद्धांतों को लेकर सरकार से 
समभौता कर लेंगे तो कांग्रेस के ठुकड़े हो जाने पर भो उनका कुछ 
नहीं बिगड़ेगा और वे शासन में जो-जो सुधार चाहेंगे उनमें ६०-७० 
फी सदी उनके पल्‍ले पड़ जायँगे। मोले साहब की यह इच्छा सफल 
हुई और राष्ट्र पर संकट आने-सम्बन्धी गोखले की आशंका अक्षरशः 
सत्य सिद्ध हुईं । यदि पुराने दल के लोग यह आश्वासन दे देते कि 
कलकत्ते में पास हुए चारों प्रस्‍्ताव ज्यों-क्रे-्यों कायम रहेंगे तो सारा 
विरोध और भगड़ा जहाँ-का-तहाँ खत्म हो सकता था । इसलिए 
इसकी जिम्मेबारी नये को अ्रपेक्षा पुराने दल पर ही अधिक आती है | 

सूरत में कांग्रेस का अंग-भंग हो जाने के थोड़े ही दिनों बाद 
सरकार ने राष्ट्रीय दल को नेस्तनावूद करने के लिए घोर दमन -नीति 
शुरू की । इसका ओगशेश तो हुआ १६०७. में लाला लाजपत राय 
के निर्वासन से | वे सूरत की कांग्रेस के कुछ दिन पहले ही छोड़ दिये 
गए ; किन्तु सूरत-कांड के बाद यह दमन का दौरा-दौरा फिर शुरू 
हुआ | १६०८ के मध्य में लोकमान्य को छः वर्ष कड़ो केंद्र की सजा 
ठोकी गई । मद्रास में चिदंचरम पिल्ले, बंगाल में अरविन्द घोष, 
विपिनत्राबू आदि कई छोटे-बड़े नेताओं पर हाथ साफ किया गया । 
चारों ओर दमन और भय -का राज्य सरकार ने फेला दिया। राष्ट्रीय 
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इक 


दल ने १६०८ के दिसंबर में कांग्रेस -अधिवेशन करने का निश्चय किया, 
जो गेर -कानूनी ठहरा दिया गया। अब राष्ट्रीय दल के लिए खुल्लमखुल्ला 
काम करना असंभव हो गया। 

इसी समय देश के युवकों में सशस्त्र कान्ति व गुप्त पड्यन्त्रों वाली 
राजनीति का खूब जोर जमा | दिसंचर १६०७ में इंडियन सोश्यालाजिस्ट? 
के द्वारा श्यामजी कृष्ण वर्मा ने यह कहना शुरू किया कि हिन्दुस्तान में 
अच गुप्त रूप से तथा रूसी क्रान्तिकारियों के हेग से आन्दोलन चलना 
चाहिए | इधर श्री विनायकराब सावरकर श्री श्यामजी कृष्ण वर्मा से 
जा मिले और उधर बंगाल में युगान्तरं? 'सम्ध्या? पन्नों के द्वारा गुप्त 
घडयंत्रों ओर सशस्त्र क्रान्ति का आन्दोलन फेलाया जा रह था। वारीन्द्र 
कुमार घोष बंगाली युवकों का गुप्त रूप से संगठन कर रहे थे । अप्रैल ' 
१६०८ में बंगाल का पहला धड़ाका हुआ, जिसपर लेख लिखने के कारण 
लोकमान्य को सजा दी गई | १६०८ से दो-तीन साल तक इस तरह 


. एक ओर से गुस्त षडयंत्रकारियों तथा दूसरी तरफ से सरकारी आतंक- 


वाद के दो-दो हाथ हो रहे थे | इसी बीच गोखले-जेंसे नेता शान्ति -रक्षा 
में सरकार की सहायता कर रहे थे ओर कांग्रेस असहाय बनकर यह 
दृश्य देख रही थी । सरकार राष्ट्रीय नेताओं से शान्तिरक्षा में सहयोग 
की माँग कर रही थी, उधर अरविन्दबाबू कह रहे थे कि जन्रतक 
नागरिकता के मूलभूत अधिकार नहीं दिये जाते ओर स्वराज्य की नींब 
नहीं डाली जाती तबतक सहयोग नहीं दिया जा सकता । उन्होंने 
कहा-- हम स्वावलम्बन और 'निःशस्त्र प्रतिकार के द्वारा अपना ध्येय 
प्राप्त कर सकेंग ) हमारे पास लोगों की न्याय्य श्राकांज्षाओं की पूर्ति के 


' लिए एक ही मार है निःशस्त्र प्रतिकर का। इसके . ढारा हम शांति व 


सुब्यवस्था की रक्षा में सहयोग दे सकते हैं |? इसका अर्थ यह हुआ कि 
अरविन्द बाबू की सम्मति में लोगों की स्वातन्त्य - भावना का दमन करने 
में सरकार को सहयोग देना घातक व तत्वश्रष्टता है। ओर उनका यह 
कथन अकास्य' है। सरकारी दमनशाही के विषय में वन्देमातरम? ने 
लिखा-- हमेशा याद रखना चाहिए कि दमन-नीति के द्वारा लोगों को 
भयभीत करने का, यत्र करना मानो श्राग से खेलना है | प्रेम से प्रेम 


क्रान्तिकारी श्राध्यात्मिक राष्ट्रवाद श्ड्ज्‌ 


बढ़ता है, विश्वास से विश्वास पेदा होता है, समझदारी से समझदारी 
को गति मिलती है और सहानुभूति से सहानुभूति जाग्रत होती है । 
इसके बिपरीत द्वेष से द्वेष फेलता है, संदेश से संदेश जाग्रत होता है, 
आतंकवाद आतंकवाद को जन्म देता है । दमननीति से लोगों के 
बिचार, भावना या आकांक्षा कमजोर नहीं पड़ेगी, उल्टी ओर जोर 
'पकड़ेगी | इस दमन-नीति से लोगों को यह निश्चय हो जायगा कि 
हमारे नेता ध्येय के लिए. आन्दोलन कर रहे हैं। वह ब्रिथिश सरकार के 
कायम करने तक सम्भव नहीं है | इससे गरम दल का बोर बढ़ेगा और 
'प्रागतिक प्रचार नेस्तनावूद हो जायगा ।?? 
यदि प्रागतिक दल के लोग सरकार को उचित सलाह देते तो यह 
एस्थिति रुक सकती थी ; परन्तु उन्होंने यह समझा रकखा था कि गरम 
राजनीति लाडे कर्जन के अत्याचारों और मनमानी का एक क्षणिक फल 
है । ब्रिटिश सरकार यदि दमन बन्द करके शासन में कुछ सुधार कर दे तो 
-यह अपने आप बेठ जायगी | लेकिन यह उनका निरा भ्रम था। इसके 
उत्तर में अरविन्द बाबू कहते हैं--“राष्ट्रवाद के सन्देश का जन्म निराशा 
से नहीं हुआ है, न वह अत्याचार में से उदय हुआ ।...इसका जन्म 
श्रीकृष्ण की तरह बन्दोणह में हुआ है। जिन्हें अनियंत्रित किन्तु उदार 
सुराज्य वाला हिन्दुस्तान जेल की कालकोठरी की तरह असल मालूम 
होता था उनके हृदय में इसका जन्म हुआ है । श्रीकृष्श का लालन- 
पालन जेसे दरिद्र और श्रज्ञानी जनता के अज्ञात घर में हुआ उसी तरह यह 
राष्ट्रवाद संन्यासियों की गुहाय में, फकीरों के वेप में, युवकों ओर लड़कों 
के हृदयों में, जो लोग अंग्रेजी का एक अक्षर भी नहीं जानते थे मगर जो 
मातृयूमि के लिए बलिदान हो जाना चाहते थे, उनके अन्तः्करण में 
-ओर जिन पढ़े-लिखे लोगों ने इस यन्त्र का नाम सुनते ही अपनी धन- 
दौलत और पद - प्रतिष्ठा को लात मारकर लोकसेंवा और लोकजाणति 
का ब्रत धारण किया उनके जीवनों में धीरे-धीरे बढ़ा ओर पनपा है । 
'हाँ, अत्याचार के कारण सारे देश ने उसको अंगीकार जरूर किया 
मगर उसका जन्म अत्याचार में से नहीं हुआ | यह राष्ट्रधर्म 
“एक अ्रवतार ही है। इसका अन्त कदापि नहीं हो सकता | यह परमात्म- 
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नियुक्त शक्ति है ओर वह ईश्वर-नियोजित कार्य को पूरा किये बगैर 
विश्व की चित्‌ शक्ति में, जहाँ से कि उसका उद्गम हुआ है, फिर नहीं 
मिलने की ।?? 
एक ओर इस दुर्देमनीय राष्ट्र-शक्ति का वास्तविक स्वरूप प्रागतिक 
दल के ध्यान में नहीं ग्राता था ओर दूसरी तरफ ब्रिटिश सत्ताधारी और 
राजनेता उसे खत्म करने पर कमरत्रस्ता थे, फिर भी उसका उत्साह 
सतत बढ़ता जा रह्म था | ऐसी दशा में ज्ञालिम साम्राज्यवाद और 
क्रान्तिकारी राष्ट्रवाद में, कुछु समय के लिए क्‍यों न हो, एक प्रकार का 
सशस्त्र मुकाबला होने जा रहा था ओर उसे टालना अरविन्द बाबू कोः 
असम्भव - सा सालूम होता था। साथ ही उन्हें यह ग्राशा भी न थी कि 
इस सशबत्त्र मुकाबले में राष्टरबाद की विजय होगी। उनकी बुद्धि तो यह 
मान गईं थी कि निःशस्त्र प्रतिकार के रणांगण में राष्ट्रवाद दुद्ध पं होकर 
रहेगा; परन्तु उनके सामने यह एक समस्या थी कि निःशस्त्र रणांगण में 
उसे कंसे ले जायेँ ? न सरकार, न प्रागतिक दल के नेता इसमें उनकी. 
सहायता करने को तैयार थे। इधर यह खबर भी उनके कान तक पहुँची: 
थी कि और नेताओं की तरह उन्हें भी देश -निकाला जल्दी होनेवाला हैं । 
उन्होंने यह भी देखा कि राष्ट्र के द्वारा निःशस्त्र क्रान्ति का प्रयोग सफल 
कराने योग्य नेतृत्व उनके पास नहीं है और कम-से-कम इस समय यह: 
काम उनके हाथों हाता नहीं दिखाई पढ़ता । इसीलिए उन्होंने तय किया: 
कि कुछ समय देश छोड़कर चले जायँ और योग - साधन के द्वारा वह 
शक्ति ग्रात्त की जाय । वे पांडीचेरी चले गये और योग - साधना में लगः 
गये | जाते समय जुलाई १६०६ में अपने देशबंघुश्नों के नाम उन्होंने 
एक अन्तिम पत्र लिखा था जिसका महत्त्व का भाग यहाँ दिया जाता है-- 
“कुछ लोगों का यह खयाल हो गया है कि राष्ट्रीय पक्ष मर गया | यह- 
गलत है | वह वेसा ही सजीव है । उसकी शक्ति व व्याप्ति बिल्कुल कम- 
नहीं हुई है। हाँ, एक नेता और नीति की आवश्यकता जरूर है । नीति तो- 
मिल जायगी ; परंतु नेता परमेश्वर ही दे सकेगा। जच्॒तक ईश्वर -नियोजित 
नेता नहों आता और हम परमेश्वरो शक्ति के आविष्कार के साधन नहीं 
बनते तन्नतक बड़े आन्दोलन रुके रहते हूं, पर ज्यों ही वह आता है के: 
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विजय-प्रासि के लिए आगे बढ़ते हैं। श्राजतक जिन लोगों ने इस 
आन्दोलन का नेतृत्व किया वे जवाँमद थे, उनमें बड़े-बड़े गुण थे, महान्‌ 
प्रतिभा थी | किसी भी बड़े आन्दोलन का नेतृत्व करने जैसी महत्ता 
उनमें थी; परन्तु इस संसार-ब्यापी क्रांति के प्रमुख प्रवाह का अंत तक 
नेतृत्व करने की उनकी शक्ति पूर्णा नहीं साबित हुईं। अ्रत्व राष्ट्रीय दल 
को, जो कि भावी काल का द्रष्टी है, ऐसे किसी नेता के आने तक अब 
राह देखना चाहिए | विपत्ति में घेय न छोड़े, पराजय में आशा न छोड़े । 
यह विश्वास रखे कि अन्त में विजय अवश्य मिल्ेगी और हिन्दु- 
स्तान की भावी पीढ़ी और संसार में दूसरे राष्ट्रों के प्रति जो जिम्मेदारी 
, हमपर है उसे न भूलें । 

“जबतक वह समय न आवे तबतक हमें धीमे-धीसे कदम बढ़ाना 
“चाहिए. | इस परिस्थिति में हमारा बल नेतिक है, भौतिक नहीं। इस 
नैतिक बल पर ही अन्त में हमारे विजय पाने की आशा अवलंबित है | 
जल्दबाजी में या दुस्साइस से जिस ज्षेत्र में हम प्रचल हैं उसे छोड़कर 
जिस ज्षेत्र में हम कमजोर हैं उसमें जाने की गलती न करे | स्वराज्य श्रथवा 
पर-नियंत्रण-मुक्त पूर्णे-स्वातंत्र्य हमारा ध्येय, स्वावलंत्रन और प्रतिकार हमारा 
साधन है | इस ध्येय में किसी राष्ट्र के या हमारे देश पर राज करने- 
वाली सरकार के प्रति द्वेष का समावेश नहीं । जो यह कहते हैं कि 
हमारी इस आकांत्षा में देष ओर अत्याचार का संचार अवश्य हो जायेगा 
वे गलत कहते हैं। हमारी देश-भक्ति के ध्येव का अधिए्ान प्रेम और बन्धु- 
भाव है और उसमें मानवजाति के अंतिम ऐक्य का भी समावेश-होता है | 
जो हमारे इन अधिकारों को देने से इन्कार करते है उनके प्रति देप 
रखने की जरूरत नहीं | उसमें तो सिर्फ प्रथल करना, कष्ट भोगना). 
किसी भी व्यक्तिगत विचार को स्थान न देते हुए सच बोलना ओर 
जो सत्ता प्रगति-घर्म का विरोध करती है उसको उलट कर अपनी सत्ता 
प्रस्थापित करने के लिए. प्रत्येक विधिवत्‌ साधन और मेतिक चल का 
उपयोग करना-- इतनी ही बातों का समावेश होता है ।? 

राष्ट्रीय ओर प्रगतिक दल में समझोता कराने फी दृष्टि से वे कहते 
हैं : “स्वराज्य-सम्बन्धी प्रस्ताव में औपनिवेशिक स्वराज्यः की जगह पूरा 
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ही 


१६१५ से १६२० तक | १६१० से १६१५ तक दोनों प्रकार के क्रांति- 
चाद अ्रथवा राष्ट्रवाद किसी तरह जीवित रहने का प्रयत्न कर रहे थे 
१६१४ के अन्त में यूरोपीय महाभारत शुरू हुआ । जिससे दोनों राष्ट्र 
वादों की भ्रपना जोर जमाने का मौका मिला । जून १६१४ में लोकमान्य 
तिलक मांडले से छूटकर लौटे और उन्होंने राष्ट्रीय दुल के संगठन का 
काम शुरू किया । १६१५ से १६२० तक राष्ट्रीय दल के संगठन ओर 
संवद्ध न का काम लोकमान्य ने किया और कांग्रेस जो प्रागतिक दल के 
हाथ में थी उसे अपने प्रभाव में लेकर महात्मा गांधी के निःशस्त्र क्रांति- 
वादी राजनीति के लिए. एक प्रभावशाली राष्ट्रीय संस्था बना दी । 
अलबत्ता १६०७ के बहिष्कार -योग की क्रांतिबादी राजनीति का पुनरुजीवन 
वे उस समय न कर सके । यह काय महात्मा गांधी ने १६२० में किया 
ओर १६०७ में सूरत में जो राजनीति की ्ट'खला टूट गई थी उसे फिर से 
जोड़ा | लोकमान्य के जेल-काल में गरम राजनीति की स्मृति को जाग॒त 
रखने का कार्य श्री न० चि० केलकर ने किया । 

१६११ के अंत में दिल्ली - दरचार हुआ जिसमें सम्राट्‌ पंचम जाज का 
राज्याभिषेक घोषित किया गया। इस समय बंग - भंग रद्द किया गया ओर 
राजधानी कलकत्ते से दिल्ली लाई गई । इन्हीं दिनों शअ्रर्थात्‌ अ्रगस्त 
१६११ में लाड हार्डिंग ने इस आशय का एक खरीता विलायत भेजा 
कि मॉल - मिंटो - सुधारों का विकास प्रांतिक स्वराज्य में होना आवश्यक 
है | इससे बाबू सुरेन्द्रनाथ ही नहीं, विपिनबाबू भी बहुत संतुष्ट हुए। 
लाडे हार्डिग के दिल्लो-प्रवेश के समय किसी ने उनपर बम फेंका) परन्तु 
उससे प्रभावित होकर उन्होंने दमन - नीति का आश्रय नहीं, लिया ओर 
ल्ोकपक्षु से समभोता करने की नीति ही अपनाये रखी । यह समय 
-गोखले की नरमनीति के दोरदोरे का था। दक्षिण अफ्रीका के भारत- 
वासियों के सत्याअह् का प्रष्टपोषण करने में माननीय गोखले ओर लाडे 
हार्डिग दोनों साथ दे रहे थे। ऐसे समय में श्री केलकर ने बहिष्कार- 
योग की नीति को छोढ़ देना ठीक समझक्ता । जन घड़े काम के लायक 
चढ़ा नेता न हो तत्र सामान्य लोगों को यह कहना ही पड़ता है कि 
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अपनी शक्ति और सीमा को पहचानकर काम करो; परंन्तु जब-बड़ा- 
नेता सामने आ जाता है तत्र यह दलील काम नहीं दे तकती, बल्कि 
- उससे राष्ट्र-कार्य को नुकसान भी हो सकता है। शुद्ध बुद्धिवाद की 
इृष्टि से भी सामान्य मनुष्य और असामान्य विभूति का यह भेद सच 
मानना पड़ता है, क्योंकि वह अनुभवगम्य है। फिर भी वह सामान्य 
मनुष्य द्वारा असामान्य मनुष्य की, असामान्य विभूति को पूजा करने 
यथा उसका शिष्य चनकर उसकी नीति पर चलने में रुकावट नहीं डाल 
सकता | जन्न असामान्य वियूति या नेता श्रपने अनुयायियों के लिए 
कोई कार्यक्रम बना देते हैं तब स्वभावत्तः ही सामास्य नेता उनपर अमल 
करते हैं; परन्तु इससे अंधानुकरण का आज्ञषिप नहीं ्रा सकता | असा- 
मान्य नेता अपनी अंतःप्रेरणा के बल पर नवीन सत्य का ग्रकाश देते हैं 
ओर संसार में उसकी प्रस्थापना भी कर सकते हैं । इस काम में उन्हें' 
अलोकिक स्वाथत्याग भी करना पड़ता है। परन्तु संसार में जब किसी 
विभूति के आत्मचल से नवीन सत्य की स्थापना होती है तब्र उस अलौकिक 
स्वार्थत्यागी विभूति को सत्य- प्रस्थापना के कार्य में अनेक साधारण 
लोगों की सहायता की आवश्यकता होती हे और बह उनसे भी कुछ 
समय तक स्वाथ्थत्याग की अपेक्षा करता है। ऐसे समय सामान्य लोग 
इस असामान्य विभूति का शिष्यत्व स्वीकार करते हैं ओर शक्ति भर 
स्वाथत्वाग करके उसके अंगीकृत महत्‌ कार्य में सहयोग देते हैं । राष्ट्र- 
निर्माण में महान्‌ नेताशों की इस विभूति - पूजा की जो आवश्यकता है 
चह इसीलिए । 

पंजाब के नेता लाला लाजपतराय ने सूरत कांग्रेस में ओपनिवेशिक 
स्वराज्य का ध्येय मंजूर कर लिया श्रोर कांग्रस में रह गये । श्रतः वे 
सरकार के पंजे से बच गये । फिर एक - दो साल के बाद कांग्रेस - कार्य 
के लिए विलायत गये। वहाँ से अमरीका चले गये। तत्र फिर भारत- 
सरकार की कुद्ृष्टि उनपर पढ़ी ओर सरकार ने उन्हें महायुद्ध खत्म 
होने तक हिन्दुस्तान में नहीं आने दिया | सरकार को वह सनन्‍्देंद् हुआ 
कि अमरीका की गदर पार्टी से उनका सम्बन्ध होगा; लेकिन बाद को वद्ध 
गलत साबित हुआ | १६१४ से १६१६ तक के समय में दिन्दुस्तान में 
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लोकमान्य ने होमरूल आन्दोलन किया । उन दिनों लालाजी अ्रमरीका में: 
होमरूल-कार्य का प्रचार कर रहे थे | बाबू विपिन चन्द्र पाल सूरत-कांग्रेस 
के समय ही जेल में डाल दिये गये थे | मगर वे जल्दी ही छूट गये: 
ओर कुछ समय इंग्लेंड जाकर रहे | लौटने पर उन्होंने अपनी नीति 
बदल दी और यह कहना शुरू किया कि ब्रिटिश साम्राज्य के भीतर रहने 
में ही हमारा ओर ब्रिटिश साम्राज्य का हित है। दिल्ली भारत की राजधानी: 
बनाई गई उसपर उन्होंने संतोष प्रकट किया । यह भी लिखना शुरू 
किया कि लाडे हार्डिग ने प्रांतिक स्वराज्य की स्थापना का ध्येय मंजूर 
कर लिया है ओर हिंदुस्तान शीघ्र ही स्वराज्य - मर्डित संयुक्तराज्य बन 
जायगा । अंग्रेज राजनेताओं को उसके सहयोग की आवश्कयता 
मालूम होने लगी । इसलिए अब असहयोग की नीति राष्ट्रीय दल 
को छोड़ देनी चाहिए. । क्रांतिकारी राष्ट्रवाद हमारे मार्ग का एक संकट 
ही है | मुसलमान राष्ट्र तथा चीन की ओर से ब्रिटिश साम्राज्य के लिए 
संकट पैदा हो गया है। हमारे लिए भी वह एक संकट है । इसलिए 
ब्रिटिश साम्राज्यवाद को भारतीय राष्ट्रबाद से आज या कल अवश्य ही 
समभौता करना पड़ेगा | पेन -इस्लामिज्म के संकट को देखते हुए हिन्दु- 
स्तान को क्रांतिकारी राष्ट्रवाद छोड़ देना चाहिए और ब्रिटिश साम्राज्य 
से मित्रता करनी चाहिए। इस विचारधारा का उद्गम बंगाल के 
तत्कालीन श्रति गरम नेता विपिनचन्द्र पाल के लेखों में है। श्राज हिन्दू- 
सभा के कुछ नेता इसी पेन - इस्लामिज़्म का. हौवा खड़ा करके एक ओर 
हिन्दूशाज्य की घोषणा करते हैं और दूसरी ओर ब्रिटिश-राज्य से सहयोग 
करने की पुकार मचाते हैं | मुसलमानी साम्राज्य के द्वेष या भय से बंगाल 
के नेताओं में ब्रिटिश साम्राज्य के प्रति प्रेम बल्कि अंध भक्ति पेदा हुई थी । 
इसलिए, विपिन वाबू की नीति उस परंपरा के अनुरूप कही जा सकती 
है। परंठु महाराष्ट्र में जो लोग क्रांतिकारी के नाम से प्रसिद्ध हैं वे मुसले- 
मानी साम्राज्य के भय का होवा खड़ा करके अंग्रेजों से सहयोग की इतनी 
आवश्यकता क्यों बताते हैं, यह महाराष्ट्रीय परम्परा की दृष्टि से समझना 
कठिन है। १८५७ में दिल्लो के तख्त पर बूढ़ें मुगल बादशाह को बेठा- 
कर स्वराज्य - स्थापना का प्रयत्न करते हुए नाना साहब पेशवा, झाँसी की 
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रानी अथवा तात्या टोपे इन क्रांतिकारियों को मय नहीं मालूम हुआ; क्योंकि 
उन्हें यह आत्मविश्वास था कि हिन्दुस्तान में मुसलमान हिन्दओं पर 
सदा के लिए अ्रनिय॑ त्रित सत्ता नहीं चला सकते । फिर महाराष्ट्रीय राज- 
नेता इस बात को जानते थे कि हिन्दू - मुसलमानों की एकता के द्वारा 
पहले जन्न हम अपनी गुलामी के बंधन तोड़ने लगेंगे तभी दोनों का भला 
होगा। जो हो, इस समय तो विपिनब्राबू ब्रिटिश साम्राज्य से सहयोग 
करने की नीति का प्रतिपादन करते थे ओर आगे चलकर जब महात्मा ' 
गांधी ने कांग्रेस को असहयोग की दीक्षा दी तब्र भी उन्होंने गांधीजी का 
विरोध किया था । 

१६१४ में जब लोकमान्य तिलक जेल से छूटकर आये तन उनके 


सामने यह प्रश्न था कि देश का चल केसे बढ़ाया जाय ओर उसमें फिर 
साम्राज्यवाद से लड़ने की शक्ति केसे पेंदा की जाय ? देश की हालत 
केसी ही हो, उसे काय-प्रवण केसे बनाना चाहिए और प्रतिपक्षी पर 
उसकी छाप केसे ब्रेंठानी चाहिए, लोकमान्य इस कला में निपुण थे । 
मनुष्य की बुद्धि परिस्थति से वँधी हुई रहती है, यह सच हो तो भी वह 
उसी बुद्धि की सहायता से परिस्थति पर अपना प्रभुत्व स्थापित कर लेता है | 
इसीलिए बुद्धि के केवल परिस्थति-निष्ठ होने से काम नही चलता । 
उसे आत्म-निष्ठ भी होना पड़ता है| यह आत्म-निष्ठ बुद्धि ज्ञात परि- 
स्थिति के उस पार जाकर यह पहचान सकती है कि भावी काल की अज्ञात 
परिस्थति अपने अनुकूल केसे बनाई ज्यय । ज्ञात के उस पार उड़कर जाने 
की शक्ति मानवी बुद्धि को अंतःप्ररणा से प्राप्त होती है । सत्य - संशोधन, 
काव्य - सृष्टि ओर राष्ट्र- निर्माण जेसे महत्‌ काये के लिए आवश्यक नेतृत्व- 
कला इन सबके लिए. इस आत्म-निष्ठ चुद्धि की या अंतःप्रेरणा-युक्त चुद्धि की 
आवश्यकता होती है | लोकमान्य के जेसा अलोकिक लोक-नावकत्व इसीसे 
प्राप्त होता है। हो, अलवत्ते अंतःप्रेरणा के फेर में पड़कर बुद्धि को परि 

स्थिति पर की पकड़ ढीली न होने देनी चाहिए । वह दीली हुई कि मनुष्य 
सांसारिक कार्यो में ओर झगड़ों में टिकने के अ्योग्य वन जाता है। बुद्धि 
के पीछे यदि अंतःप्रेरणा का चल न हो तो चुद्धि परिस्थिति की दासी हो 
जाती है । इसके विपरीत यदि अंतःप्रेरणा को चु सद्दायता न हो 
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तो परिस्थिति के ज्ञान के अभाव में वह मनुष्य व्यवहार - शून्य आदश- 
वादी बन जाता है। राष्ट्रनिमाण के लिए ऐसा आदशवाद बहुत उपयोगी 
नहीं होता | वास्तववाद और आदरशंवाद का समन्वय जो बुद्धि कर सकती 
है वही राष्ट्रनिमाण कर सकती है | लोकमान्य की बुद्धि इसी तरह की 
थी। 'सुख.- दुःख समे कृत्वा लाभा लाभी जया जयौ? बुद्धि का यह समत्व 


उनके पास था और 'योगः कर्मंस कौशलम! में वर्णित कर्मयोग भी उन्हें 
| सहज प्राप्त था| 


लोकमान्य की यजनीति का अंतरग क्रान्तिवादी था; परन्तुं उनके 
मन में पहले से ही यह दृढ़ निश्चय था कि हिन्दुस्तान में क्रांति जनता 
के द्वारा करनी होगी ओर उसका स्वरूप लोक - सत्ताक होगा |- लोक-बल 
का संगठन कैसे किया जाय और उनका सामर्थ्य॑ केसे बढाया जाय यह वे 
जानते थे | सूरत में कांग्रेस के दो टुकड़े हो गये | प्रागतिक दल वालों ने 
अपना “कन्वेन्शन? ज्यों-त्यों चालू रक्खा | राष्ट्रीय दल जिस कांग्रेस को 
चाहता था वह नष्ट हो गई । इस सारी परिस्थिति परं॑ विचार करके 
उन्होंने यह तजवीज की कि कांग्रेस पर कठ्जा किया जाय ।.उसका वतंमान ' 
ध्येय स्वीकार करके ही वे उसके अंदर दाखिल हो सकते थ | वे जानते थे 
कि राजनेतिक संस्था में राष्ट्र-शक्ति के प्रविष्ट हो जाने पर उनके साधन 
ओर साध्य उसके विकास के साथ-ही-साथ बदलने चाहिए | जिस मात्रा 
में राष्ट्रशक्ति का बिकास होता जाता है उसी मात्रा में राष्ट्र की बुद्धि 
को अधिक उच्च ध्येय सूकने और पुटने लगते हैं। अतएव यदि कांग्रेस 
में घुसने का अवसर न मिला तो राष्ट्रशक्ति के संगठन के लिए दूसरी 
संस्था खड़ी करके उसके द्वारा राष्ट्र का काम करने की उनकी तेयारी थी । 
अब हम यह देखे कि इस समय कांग्रेस का रुख क्या था । इस 
वक्त की कांग्रेस प्रागतिकों की कांग्रेस थी, जिसपर सूरत में ओपनिवेशिक 
स्व॒राज्य का ध्येय व बेंघ नीति लद गई थी । कुछ प्रागतिकों की यह 
- इच्छा थी कि सूरत की फूट फिर से जुड़ जाय-; लेकिन वे अपना नयी 
ध्येय बदलने को तेयार ने थे ।-इनमें सुरेद्रनाथ बनर्जी, पं" मालवीयजी 
व गोखले तो इस मत के थे कि यदि गरम दल के लोग नई परिस्थिति के 
अनुकूल होकर कांग्रस में आना मंजूर करें तो उन्हें लेकर फूट मिय ली 
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जाय ; किन्तु सर फीरोजशाह मेहता गरम दल वालों को किसी तरह 
कांय स में आने देना नहीं चाहते थे । सूरत के बाद, सन्‌ १९०८ में मद्रास 
में डा० रासबिहारी घोष के व सन्‌ १६०६ में लाहोर में पं* मालवीय- 
जी के सभापतित्व में कांग्रेस के अधिवेशन हुए। लाहौर-अधिवेशन के 
अध्यक्ष सर फीरोजशाह मेहता चुने गये थे; लेकिन गरम दल को 
कांग्रेस में शामिल न करने के अपने मत के कारण उन्होंने इस्तीफा दे 
दिया व मालवीयजी अध्यक्ष बनाये गये। परन्तु जबतक लो० तिलक छूटकर 
नहीं आ जाते तवतक इस मेल के प्रयत्न में सफलता मिलनी कठिन थी । 
फिर जत्र १६१४ में लोकमान्य छूटकर आ गये तत्र श्रीमती वेसेंट ने भी 
इस मत को जोर की गति दी कि गरम दल से मेल कर लेना चाहिए | 
इस समय तक मा० गोखले ने भी खुद अपने अनुभव से यह देख लिया था 
कि मॉल - मिंगो सुधार कितने निराशाजनक हैं ओर उनके द्वारा प्रारम्भिक 
शिक्षा के जेसा प्रश्न भी हल नहीं हो सकता था। इधर ब्रिटिश राज- 
नेता भी यह महसूस करने लगे थे कि लाडे हार्डिग के प्रांतिक स्वराज्य- 
संत्रंधी सुधारों का विकास करने को आवश्यकता है । फिर यूरोपीय 
महायुद्ध शुरू हो गया था, इससे सभी यह मानने लगे थे क्रि युद्ध में 
हिन्दुस्तान की सहायता लेने के लिए कुछ महत्त्वपूर्ण सुधार दिये जायंगे 
व दिये जाने चाहिए | ऐसे समय नरम-गरम दोनों दलों के एक हो जाने 
से देश का बड़ा हित होगा ऐसी राय गोखले, चनजी, ओर मालबीयजी 
की थी। अंत को डा० वेसट व तत्वालन कांग्रेस के मंत्री श्री उब्बाराव 
पंतलू की मध्यस्थता से यह तय हुआ कि गरम शअ्रर्थात्‌ राप्ट्रीय दल तो 
प्रागतिकों अर्थात्‌ नरम दल वालों का ध्येय स्वीकार कर ले ब राष्ट्रीय 
दल की जो संस्थाएँ इस ध्येय को मान लें; उन्हें प्रतिनिधि भेजने का 
अधिकार दिया जाय | यह शत प्रागतिक लोग मंजूर कर लें व टोनों दल 
क्रे लोग बहुमत के निशाय पर चलकर एकता से रहें | घागतिकों ने यह 
भी मंजूर किया था कि आगामी मद्रास-कांग्रे स में बह समझता पास करा 
लिया जायगा । 

लेकिन इस बीच में तिलक व गोखले के दरम्वान हुई एक बातचीत 


पार ट्रक नल तक 
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हुआ है, बल्कि अपने पुराने मत पर उन लोगों की वेसी ही दृह श्रद्धा है। 
वे एक शआ्आपद्धम के तौर पर प्रागतिकों का ध्येय मंजूर कर रहे हैं। तन 
उन्होंने ( गोखले ने ) मद्रास-कांग्रेस के मनोनीव सभापति बा० 
भूपेन्द्रनाथ वसु को एक पत्र लिखा व बताया कि तिलक के भाव -विचार 
क्या हैं व क्‍यों उनसे समझौता न करना चाहिए | पन्न में उन्होंने कहा 
कि तिलक तो कांग्रेस के द्वारा सरकार से स्वराज्य की एक ही माँगः 
करना चाहते हैं व जब्रतक वह मंजूर न हो तबतक॑ अडंगे की नीति के 
द्वारा सरकार -तंत्र की बेकार बनाकर अंग्रेज राजनेताओं को कांग्रेस की 
शरण आने पर बाध्य करना चाहते हैं | यदि कांग्रेस के द्वारा यह नीति: 
न चलाई जा सके तो राष्ट्रीय संघ के नाम से अलग संगठन बनाकर 
उसके द्वारा अपना कार्यक्रम पूरा करेंगे। श्र्थात्‌ तिलक वही पुराने तिलक: 
बने हुए हैं, यह उन्होंने भूपेन बाबू को बताया। इसके फल - स्वरूप 
समभौते का प्रश्न फिर एक साल के लिए आगे चला गया | अपने इस 
रुख - परिवर्तन का स्पष्टीकरण गोखले ने इस प्रकार किया-- “हम समझ 
गये थे कि नवीन परिस्थिति के कारण तिलकपक्षु का मत व नीति बदल 
गई हैं; किन्तु बाद में हमें अपना यह भ्रम मालूम हुआ | अ्तएवं हमने 
समझौते का विरोध किया । सच पूछा जाय तो १६०७ में भी गरम-नरम 
दल का विरोध अ्रन्तिम ध्येय-संत्रेधी उतना नहीं था जितना इस प्रश्न पर 
था कि अडंगे की नीति अ्ंगीकार की जाय या सहयोग की, और अपनी 
शक्ति स्व॒राज्य की एक ही मूलआही माँय पर केन्द्रित को जाय या फुटकर 
सुधारों पर विखेरी जाय ।?? 

ग्रो० तिलक को अपनी अरडंगा या विरोध -नीति चलाने के लिए 
कांग्रेस पर कब्जा करना व उसे प्रचल व संगठित बनाना आवश्यक था | 
उन्हें यह आत्मविश्वास था कि एक बार कांग्रस में घुस जाने पर वह 
हमारे अनुकूल ही साबित होगी ; क्योंकि वे मानते थे कि सरकारी दमन- 
नीति के कारण लोकमत दबा हुआ है। यों वह उनकी नीति के अनुकूल 


ह्दीहटे। 
इधर १६१५४ में मा० गोखले व सर मेहता दोनों घुरंधर प्रागतिक 


नेता परलोकवासी हो गए. | उस साल कांग्रेस बंचई में हुई थी।. उसमे 
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सममीते का प्रस्ताव पास हो गया व १६१६ की लखनऊ-कांग्रेस में 
राष्ट्रीय दल लोकमान्य के नेतृत्व में उपस्थित हुआ | इस साल ऐसा 
अनुभव होने लगा मानो तिलक ने कांग्रेस पर कब्जा कर लिया | इसी 
साल स्वराज्य की एक सर्वेर्म्मत माँग पेश की गई व मुस्लिम लीग का भी 
समर्थन लोक्मान्य ने जिना, महमूदाबाढ के राजा व डा० श्रनसारी आदि 
मुसलमानों के नेताओं से समझोता करके प्राप्त कर लिया था | उस समय 
अपने भाषण में उन्होंने कह्य था, “जिस बहिप्कार-संबंधी प्रस्ताव पर 
इतना झगड़ा हुआ था उससे भी यह प्रस्ताव अधिक महत्त्व का है। हिंदू, 
मुसलमान, नरम-गरम सब दलवालों ने संयुक्तप्रांत में संयुक्त होकर स्वराज्य 
की हलचल करने का निश्चय किया है और हमें यह सोभाग्य (॥,पटा 
अब (705) लखनऊ (7.,पटांट्ा0७) में मिला है ।* कुछ लोग यह 
' शिकायत करते हैं कि हिन्दुओं को मुसलमानों के सामने क्ुकना पड़ा है। 
'पर मैं कहता हूँ कि अगर अकेले मुसलमानों को भी स्वराज्य के अधिकार 
दिये गये तो हम उसे बुरा न मानेंगे । यह कहते समय में हिन्दुस्तान के 
तमाम हिन्दुओं की भावना व्यक्त कर रहा हूँ । यदि अकेले राजपूत या 
पिछड़ी जातियों को ज्यादा लायक समझकर उन्हें सब्र श्रधिकार दे 
दिये जायेँ तब्र भी मैं कुछ नहीं कहूँगा। हिन्दुस्तान के किसी भी वर्ग को 
दिये जायँ तब भी मुझे कोई चिंता नहीं हैं; क्योंकि तब कगड़ा उस वर्ग 
व शेष समाज के बीच ही रहेगा, थ्राज का तिरंगी सामना तो मिद जायगा |?” 
लोकमान्य का निश्चित मत था कि स्वराज्य के लिए केबल प्रस्ताव 

पास करने से काम न बनेगा, सारे देश में जोर का आन्दोलन करना 
पड़ेगा; लेकिन कांग्र सके जरिये एकाएक ऐसा होना शक्य नहीं था। अत- 
एव उन्होंने 'होमरूल लीग? या व्वराज्य-संध' नामक एक ख्वतंत्र संस्था 
खड़ी की | कांग्रेस की माँग के लिए साल भर लगातार आन्दोलन करते 
हना इसका काम था। मद्रास में डा० वेसेंट ने भी ऐसा ही एक 
स्वराज्य-संघ शुरू किया था ; लेकिन दोनों को एक कर देने की उनकी 
तैयारी न थी। मगर लोकमान्य का खबाल था कि कांग्रेस का काम 
करनेवाले ये दोनों संघ एक हो सकते हैँ | उन्होंने अपने लेखों में यह स्पष्ट 
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किया था कि 'स्वराज्य -संघ्र? का कांग्रेस से विरोध नहीं, उल्टा वे यह काम 
करेंगे जो कांग्रेस अ्रबतक न कर पाई थी । भिन्न-भिन्न-प्रांतों में 'स्वराज्य-संघ? 
स्थापित हों तो उनमें परस्पर विरोध होने की कोई गुजायश नहीं है । 

लोकमान्य ने यद्यपि 'स्वराज्यः शब्द का भाषान्तर 'होम रूल”ः कर 
दिया व सम्राट के प्रति वफादारी की घोषणा भी कर दी तथापि नौकर- 
शाही यह श्रच्छी तरह जानती थी कि उनके आन्दोलन से जो लोकशक्िः 
निर्माण होनेवाली है वह उसके हे मारक ही साबित होगी । इसलिए 
उसने १६१६ में लोकमान्य पर राजद्रोह का तीसरा मुकदमा चलाया 
ओर इधर बंत्रई - सरकार ने उन्हीं दिनों डा० वेसेंट को बंबई -प्रांत में आने 
से रोक दिया; परन्तु बम्बई हाईकोर्ट ने लोकमान्य को बरी कर दिया जिससे 
वे लखनऊ जाकर कांग्रेस में स्वराज्य के प्रस्ताव पर एकवाक्यता करा सके। 
किन्तु लखनऊ के बाद फिर तिलक महाराज व डा० बेसट के आंदोलन को 
दबाने की शुरूआत नोकरशाही ने कर दी, जिसका पहला कदम था भारत- 
रक्षा-कानून के मातहत डा० वेसंट व श्रीएरुडेल को मद्रास-प्रांत में नजरबंद 
कर देना। इस दमन -नीति के साथ ही मद्रास के तत्कालीन गवर्नर लाड्ड 
पेंटलैंड ने भेद-नीति से भी काम लेना शुरू किया। उन्होंने कह्य कि 'सरकार 
कांग्रेस के खिलाफ नहीं है, स्वराज्य-संघ के विचारों के खिलाफ है। इसपर 
लोकमान्य ने जवाब दिया कि '१६०८ में सरकार की नीति थी--नरम दल 
अपनाझो व गरम को दफनाओ्रो | श्र कांग्र स-विरोध न बताना व स्वराज्य- 
संघ को दबाना वही पुरानी भेद - नीति है । वस्ठुतः कांग्रेस व स्व॒राज्य-संघ 
के लक्ष्य में कोई अन्तर नहीं है। अतः इस समय हमें “वयं पंचोत्तरं शतम”' 
वाली कहावत चरितार्थ करनी चाहिए. | जो ऐसा नहीं करेगा वह भावी 
इतिहास में देशद्रोही गिना जायगा | 

इस प्रकार लोकमान्य के श्रावाज उठाने पर डा० वेसेंट की नजरंदी: 
के खिलाफ देश में बड़े जोर की लदर उठ खड़ी हुईं व फिर से स्वदेशी, 
बहिष्कार, राष्ट्रीय शिंक्ञा एवं कॉंसिलों से इस्तीफे व सत्याग्रह तक की 
चर्चा राजनेतिक क्षेत्रों में होने लगी | अन्नतक जो बड़े-बड़े लोग स्वराज्य- 
संघ से दूर रहते थे वे उसमें शामिल होने लगे | नरम -गरम का भेद कतई 
मिट गया | कलकत्ते में तय हुआ कि सारे बंगाल -प्रान्त में स्वराज्य का 
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श्रान्देलन चलाया जाय। लखनऊ में भी मुसलमानों ने पंटलैंड साहब का 
विरोध करके डा० वेसंट के प्रति अपनी हमददी जाहिर की । कौंसिलों 
के सभासद, वकील, त्रेरिस्टर, सत्र हर सूबे में होमरूल लीग के सदस्य 
बनने लगे | हजारों लोग अपना यह दृह संकल्प प्रकट करने लगे कि 
सरकार नाराज हो तो पर्वाह नहीं, स्वराज्य-प्राप्ति के लिए हम बराचर उद्योग 
करते रहेंगे | भारत-रक्षुक सेना के लिए जो भरती करना चाहते थे उन्होंने 
वह बन्द कर दिया । स्वदेशी, बष्हिकार की शपथ ली जाने लगी। पंय्लेंड 
साहन को वापस बुलाने के लिए विलायत तार जाने लगे | मि० बोमनजी 
अकेले ने स्वराज्य-आन्दोलन चलाने के लिए. एक लाख रु० देने का 
अभिवचन दिया । यह चर्चा भी चली कि श्रीमती वेसेट को छुड़ाने के लिए 
सत्याग्रह छेड़ा जाय। अखिल भारतीय कांग्रेस कमेटी , मुस्लिम लीग, होमरूल 
लीग- श्रादि संस्थाएँ इसमें दिलचस्पी लेने लगीं। उन्हीं दिनों प्रयाग में 
पं० मालवीयजी की अध्यक्षता में लोग तिलक का स्वराज्य पर भाषण 
हुआ जिसमें उन्होंने सत्याग्रह अथवा निःशस्र -प्रतिकार के बारे में कहा-- 
“जो कानून -कायदे न्याय व नीति के विरुद्ध हों उनका हम पालन नहीं 
कर सकते । निःशद्त प्रतिकार साधन है, साध्य नहीं | किसी खास हुक्म 
को सानने या न मानने से क्या हानि-लाभ होगा, इसका विचार करके 
काम करना निःशस्त्र प्रतिकार है। यदि हमारी समतोल बुद्धि ने यह 
फेसला दिया कि खास हालतों में इस हुक्म को तोड़ना ही लाभदायक है 
तो इस नियम पर चलना नैतिक दृष्टि से समर्थनीय होगा । लेकिन इस 
प्रश्न का निर्णय इतनी बढ़ी सभा में नहीं किया जा सकता | वह आपको 
अपने नेताओं पर ही छोड़ना चाहिए। हमारी लक्ष्य - सिद्धि के मार्ग में 
कृमिम व अन्यायी कानूत या परिस्थति चाधघक हो उसका मुकाचला करना 
निःश््र-प्रतिकार है । निःशत््र प्रतिकार त्रिलकुल वेध है। इतिहास ने 
यह साबित कर दिया है कि कानून - संगत व विधि - विहित दो अलग-अलग 
शब्द हैं। जचतक कोई भी कायदा न्याय व नीति - संगत न हो व १६वीं- 
२० वीं सदी की नीति के . अनुकूल लोकमतानुतार न हो तत्रतक वह 
कानून-संगत भले ही हो, विधिविदित नहीं हो सकता । यद्द भेद आ्राप 
श्रच्छी तरह समझ लें। में कहता हूं कि ञ्लाप बिलकुल वेघ मांग पर 
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चलिए । परन्तु साथ हो में यह कहता हूँ कि प्रत्येक कायदा शास्त्रीय अर्थ 
में 'चेघ! नहीं हो सकता |? 

इन्हीं दिनों महात्मा गांधी हिंदुस्तान में- अपना दो साल का प्रारंभिक 
निरीक्षण - कार्य पूरा करके चम्पारन में सत्याग्रह का पहला प्रयोग कर रहे 
थे | इसी समय अप्रेल में उन्होंने उस जिले के मेजस्ट्रिट का हुक्म खुल्लम- 
खुल्ला तोड़ा था व अन्त को सरकार के हुक्म से वह निषेधाज्ञा वापस ले 
लेनी पड़ी थी । इस तरह अब भारतीय राजनीति धीरे - धीरे सत्याग्रह 
पथ पर अग्रसर हो रही थी। लो० तिलक इस सिद्धान्त का प्रकट रूप से 
समथन करने लगे थे | इतने ही में डा० वेसेंट छोड़ दी गई व ब्रिटिश 
सरकार ने यह घोषणा की कि हिन्दुस्तान को स्वराज्य मिलेगा ; लेकिन 
वह किस्तों में दिया जायगा | पहली किस्त महायुद्ध के बाद मिलेगी, बाकी 
किस्ते कत्र दी जायँगी इसका फेसला पर्लामेंट समय-समय पर करेगी 
व पहली किस्त की योजना बनाने के लिए. व भारत का लोकमत जानने 
के लिए भारत - मंत्री मांटेगू साहन्र हिन्दुस्तान आयेंगे ।' इससे वह क्तुब्ध 
वातावरण कुछ देर के लिए शान्त हो गया व जबतक मांटेयू-सुधारों का 
रूप सामने नहीं आरा जाता तब्रतक स्वराज्य के लिए सत्याग्रह का या 
प्रत्यक्ष प्रतिकार का प्रश्न खड़ा होने का कारण नहीं रहा । 

१६९१७ के दिसंभर में कांग्रेस का अधिवेशन कलकत्ते में होनेवाला 
था। राष्ट्रीय दल ने अध्यक्ष के लिए डा० बेसेंट का नाम-सुकाया। वह 
मंजूर भी हो गया। सुरेन्द्रनाथ चनर्जी आदि प्रागतिकों को यह पसंद 
नहीं हुआ ; लेकिन इस समय कांग्रेस में ;तिलक महाराज का बोलबाला 
था | इसका फल यदह्द हुआ कि प्रागतिकों- ने अपनी अलहदा- 'प्रागतिक 
परिषद” बनाई | कलकता-कांग्रेस में मुख्य प्रश्न स्वराज्य का ही था। 
कांग्रेस व मुस्लिम लीग ने श्रपनी मांगों -की एक तजवीज तयार कर रक्ख़ी 
थो। उसका समथन तो करना ही था., पर साथ ही माण्टेगू साइन की 
स्व॒राज्य-घोषणा -पर भी उसे अपनी राय देनी थी | लोकमान्य आदि राष्ट्रीय- 
नेताओं ने इस'योजना के तीन हिस्से किये थे: (१) हिन्दुस्तान को स्वराज्य 
देना, (२) वह किस्‍्तों में देना ओर (३) इन किस्तों के स्वरूप व समय 
का निश्चय पालोमेंट द्वारा होना | इनमें पहले दो हिस्से नेताओं को मंजूर 
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छुए ; किन्तु तीसरा हिस्सा बिलकुल नामंजूर किया गया; क्योंकि वह स्वयं 
निर्णय के सिद्धान्त के बिलकुल खिलाफ था ओर इस बात का निश्चय 
नहीं हो पाता था कि बिटिश पालीमेंट कन्च स्वराज्य देगी। इसलिए कांग्रेस 
ने अपने प्रस्ताव में कहा कि पूर्ण स्व॒राज्य देने का एक ही कानून पालो- 
मेंट जल्दी बना दे ओर उसी में यह बता दिया जाय कि स्वराज्य को 
किस्तें कब-कब दी जायँगी। इससे लाभ यह था कि निश्चित - मीयाद 
खत्म होने पर अपने आप स्वराज्य मिल जायगा | ब्रिटिश पार्लामेंट की 
तरफ देखने की या उसके लिए. उससे लड़ने की आवश्यकता न रह 
जायगी । इस प्रस्ताव के तीन भाग थे : पहले भाग में स्वराज्य की 
घोषणा के प्रति कृतश्ञतापूवंक संतोष प्रकद किया गया था, दूसरे भाग में 
: यह कहा गया था कि पारलमेंट पूर्ण स्व॒राज्य अमुक समय में देने का कानून 
'तुरंत बना दे और तीसरे भाग में यह चाहा गया था कि कांग्रेस व मुस्लिम- 
लौग द्वारा तैयार की गई सुधार-योजना स्व॒राज्य की पहली किस्त के तौर पर 
मंजूर की जाय | इस प्रस्ताव पर बोलते हुए लो० तिलक ने कहय-''स्वराज्य 
की घोषणा के प्रति हम कृतश्ञतापूवक सन्‍्तोष व्यक्त करते हैं । किस्तों 
'से स्वराज्य मिलने की शर्ते भी हमें मंजूर है । मगर किस्तों का समय व 
रूप ब्रिटिश सरकार तथ करेगी यह हमें मंजूर नहीं । यह बात तो हमारे 
ठहराने को है | सरकार की लहर पर श्रवलम्बित रहना मुनासित्र नहीं | 
किस्ते अ्रमी तय कर दीजए | इसके बारे में हम समभोता नहीं कर 
सकते । कांग्रेस-लीग योजना श्रभी मंजूर होनी चाहिए। यह इमारी कम- 
से-कम मांग है। यह स्वराज्य-स्थापना की दागवेल होगी | हमारा सारा 
'घर हमें अपने कब्जे में लेने का अधिकार है | उसका कुछ भाग 
आपके हवाले रहने देना हमारो तरफ से एक रिश्रायत है । वह इस 
शआाशा से दी जाती है कि आप जल्‍्दी-से-जल्दी हमारा घर खाली कर 
“दंगे। हम आपको कुछ दिन और रहने दंगे; लेकिन-- घर के 'मालि 

हम हो गये-- यह बात आज हो आपको मंजूर कर होगो । 
कांग्रेस की योजना का पहला शुण यह दै कि उसमें केन्द्रीय सरकार पर 
लोक-नियुक्त सभा का नियंत्रण रक़्खा गया है | केन्द्रीय सरकार में 


शा 


जबतक समान भागीदारी नहीं मिल जाती तब्रतक म्युनिस्िपिलियी, लोकल- 
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बोडे -- जैसी छोटो संस्थाओं में भी स्वराज्य की भावना से काम नहीं हो 
सकेगा [?? 

लोकमान्य का यह भाषण भावी राजनीति की दृष्टि से बहुत महत्व- 
पूर्ण है। इसमें चार सिद्धान्त थे--- (१) एक ही कानून के द्वारा स्व॒राज्य 
मिलना चाहिए, (२) हिन्दुस्तान के लोग मालिक हो गये, इस आधार 
पर कोई समभोता होना चाहिए, (३) स्वराज्य की पहली किस्त में 
केन्द्रीय सरकार में समान भागीदारी मिलनी चाहिएवं (४) सम्पूरों 
स्वराज्य-प्राप्ति की मीयाद इसी कानून द्वारा निश्चित हो जानी चाहिए । 
पूर्णा स्व॒राज्य देने का सवाल तो दरकिनार, इनमें से एक भी सिद्धान्त 
मांटेयू-सुधारों में मंजूर नहीं किया गया था । उस योजना को इन्हीं 
सिद्धान्तों पर कसकर अमान्य ठहराया गया था । यह माना गया किन 
तो यह स्वराज्य है, न स्वराज्य की नींव ही है । 

इधर मांटेगू-सुधार-योजना के प्रकाशित होते ही, प्रागतिक दल को 
कांग्रेस से फ़ूटकर निकल जाने का एक नया कारण मिल गया। बंभई 
में लोकमान्य व बंगाल में देशबन्धु दास दोनों इन सुधारों के प्रति 
सहयोग की नहीं, विरोध-नीति रखते थे-- यह बात सुरेन्द्र बाबू को अच्छी 
तरह मालूम थी। इनको भी सुधार अ्रसन्तोष-जनक मालूम होते थे; 
फिर भी वे सहयोग के लिए तैयार थे। किंतु इनके एक शऔर नेता, 
पं० मालवीयजी का कहना था कि तिलक के राष्ट्रीय दल का बहुमत 
कांग्रस में विधिवत्‌ हुआ है ओर बहुमत को खतरे से सावधान रखते 
हुए. अन्त को मान लेना ही हमारा कतेव्य है । देश की राजनीति परि- 
स्थिति के अनुसार बढ़ती व बदलती रहेगी । उसको पुरानी लीकों में 
ही चलाते रहने का प्रयत्न करना तमोगुणी श्राग्रह है। इससे राष्ट्र-कार्य की 
हानि होती है। यह परिडतजी ने सूरत-काण्ड के वाद अच्छी तरह देख 
लिया था और इसलिए उन्होंने तमाम प्रागतिक दल से आग्रह किया 
था कि वह कांग्रेस को न छोड़े ; परन्तु उनकी न चली | लोकमान्य ने 
भी बहुमत को मानने को दुह्मई देकर समभाया, एवं फ़ूट से देश की. 
हानि होगी यह बताया; पर प्रागतिक दुल अलग होकर ही रहा । 

'इसके थोड़े ही दिनों बाद बम्बई में कांग्रेस की एक विशेष बेठक- 
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हुई जिसमें डा० वेसेंट, लो० तिलक व कुछ प्रायतिक नेताओं के एक- 
मत से स्वराज्य की मांग का प्रस्ताव पास हुआ व कांग्रेस का शिष्ट मरडल 
विल्लायत गया । लो० तिलक भी उसमें थे | इस शिष्टमण्डल के विलायत 
में रहते हुए दिसंबर १६१८ में दिल्ली में कांग्रेस का वार्षिक अधिवेशन 
हुआ । उसमें स्वराज्य - संबंधी प्रस्ताव बंगाली नेताओं ने बदलकर पूर्ण 
प्रान्तिक स्व॒राज्य व केन्द्रीय सरकार में समान भागीदारी की मांग, स्वराज्यः 
की पहली किस्त के तोर पर, करने का प्रस्ताव मंजूर कर लिया । इस 
समय विलायत के शिष्टमण्डल में डा० वेसेंट व लो० तिलक में इस बात. 
पर घोर मतभेद हो गया कि ब्रिटिश राजनेताओं के सामने स्वराज्य की 
कौनसी मांग पेश की जाय । डा० वेसंट बंत्रई वाली मांग पर दृढ़ रहीं. 
व लो० तिलक कांग्रेस की शआआराज्ञा, दिल्ली वाले प्रस्ताव, पर कायम रहे | 

हुमत को मानने की उनकी नीति के अनुसार लोकमान्य यही कर सकते 
थे। इसको लेकर आगे तिलक व डा० वेसेंट में बढ़ा भंगढ़ा खड़ा हुआ । 
लोकमान्य कांग्रेस के साथ-साथ आगे बढ़ते गये व डा० वेसेंट पीछे 
फिसलती गई” | बिलायत से लोटने पर लोकमान्य ने लोगों को-- 

“यथा काएष्ट' च॒ काष्ठ' च समेयातां महोदघी | 
समेत्य च व्यपेयातां तहत भूतसमागमः ॥? 
इस सिद्धान्त को शिक्षा दी अर्थात्‌ बहुमत के सामने सिर कुकाना ही चाहिए 
जन्रतक किसी के पीछे राष्ट्र का बहुमत है तभी तक वह राजनीति में 
काम कर सकेगा । नेता कितना ही बड़ा क्‍यों न हो, किसी खास परिस्थिति 
में उसने कितना ही बड़ा काम क्यों न किया हो, यदि राष्ट्र के आगे चल- 
कर उसका नेतृत्व करने की उसकी तेयारी न हो तो राष्ट्र को उसे पाछि 
छोड़कर आगे बढ़ जाना चाहिए | 
शिष्टमए्डल के विलायत से लोद आने पर, दिसम्बर १६१४६ में 

अमृतसर में होनेवाली कांग्रेस का विपय ही लोकमान्य के सामने सब्नसे 
अधिक महत््वपूणं था। उनके विलायत में रहते हुए दी मद्त्मा गांधी 
ने रोलट- कानून के खिलाफ एक प्रचण्ड राष्ट्रब्यापी सत्याग्रह - आन्दोलन 
६ से १३ अप्रंतल श्६१६ तक हिन्दुस्तान मे चला दिया था। इसा 
समय जालियाँवाला बाग में श्रमानुप रक्तकाण्ड करके ब्रिटिश साम्राज्य- 
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चाद ने अपना शेतानी स्वरूप महात्मानी को दिखा दिया था। फिर 
भी महात्मा गांधी का रुख था कि हण्टर कमेदी को, जो कि पंजाब के 
'फौजी कानून की जाँच के लिए नियुक्त की गई थी, एक मौका ओर इस 
बात की जाहिर करने के लिए दिया जाय कि जनरल डायर का यह 
अमानुष रक्नपात साम्राज्यशाही को पसन्द नहीं है, यह उसका नित्य रूप 
नहीं है, यह ब्रिटिश साम्राज्य के अंतरंग को नहीं प्रकट करता है बल्कि 
एक खास फोजी अफसर की अमानुषिकता का प्रमाण है । तबतक उनका 
यह कहना था कि कांग्रेस को सहयोग की नीति छोड़कर असहयोग की 
लड़ाई न छेड़नी चाहिए. | उनके मन में यह बात जरूर थी कि श्रगर हृण्टर 
कमेटी की रिपोर्ट पर ब्रिटिश सरकार का निर्णय असन्तोषजनक हुआ तो मैं 
खुल्लमखुल्ला असहयोग की लड़ाई ठान दूंगा । देशबन्धु दास आंद बंगाली 
नेता कहते थे कि अभी से अडंगा नीति चालू करके इस कानून को खत्म 
कर दिया जाय | इतने ही में सम्राट की नवीन कानून को प्रचलित करने 
को घोषणा प्रकाशित हुई जिसमें लोगों से सहयोग के लिए कहा गया था। 
इसके साथ ही राजबन्दियों को छोड़ने की नीति भी जाहिर की गई । लो० 
तिलक व स्वराज्य -संघ के बेप्टिस्ट आदि नेता जब अमृतसर जा रहे थे 
तो रास्ते में उन्होंने यह घोषणा देखी । उन्होंने तुरंत ही सम्राट को यह तार- 
सन्देश भेजा कि हम सुधार-कानून के प्रति प्रतियोगी. सहकारिता की नीति 
रखेंगे | लोकमान्य की मृत्यु के बाद उनके शिष्य कहलाने वाले कुछ नेताश्रों 
ने प्रतियोगी सहकारिता? का अथ कर दिया 'बिला शर्त सहयोग”; जिससे 
वह शब्द आज हास्यास्पद बन गया है| किन्ठु खुद लोकमान्य ने उसका 
अथ इस प्रकार किया है--नोकरशाही यदि सहयोग करने को तेयार हों 
व करे तो उसको बेसा ही उत्तर देने के लिए लोग भी सहयोग करने को 
सेयार हैं। यदि वह तैयार न हो तो विरोध करना-लाजिम होगा |? 
' अर्थात्‌ प्रतिपक्षी सहयोग करे तो सहयोग व असहयोग करे तो असह- 
योग करना-यही प्रतियोगी सहकारिता का सच्चा अ्थ है तथा लोग कब्र 
योग करें व कब्न असहयोग करें--इसके निर्णय का अधिकार लोक- 

नये के मतानुसार, कांग्रेस की ही हे । े 
इस तरह अमृतसर में महात्मा गांधी सहयोग-नीति, देशबन्धु दास 
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अरडंगा नीति व लोकमान्य तिलक प्रतियोगी सहकारिता की नीति के पक्ष 
में थे । ये सत्न लोग इस बात पर सहमत थे कि नवीन कानून के अनुसार 
जो चुनाव हो उनमें भाग अवश्य लिया जाय । अतएव तीनों के लिए 
सन्तोषजनक शब्द-रचना उस प्रस्ताव में की गई थी। वह इस- 
प्रकार थी : 

(क) यह कांग्रेस अपनी पिछुले वर की त्रोपण को दुहराती है कि. 
भारतवष पूर्ण उत्तरदायी शासन के योग्य है और इसके खिलाफ जो 
बातें समझी या कही जाती हैं उनको यह कांग्रेस अस्वीकार करती है । 

(ख ) वध सुधारों के सम्बन्ध में दिल्ली की कांग्रेस द्वारा पास किये 
गये प्रस्तावों पर ही कांग्रेस दृढ़ है ओर इसकी राय है कि सुधार - कानून 
अपूर्ण, असनन्‍्तोपजनक और निराशापूर्ण है । 

(ग) श्रागे यद्द कांग्रेस अनुरोध करती है कि आत्म -निरशय के 
सिद्धान्त के अनुसार भारतवर्ष में पूर्ण उत्तरदायो सरकार कायम करने के 
लिए पालमिंट को शीघ्र कारवाई शुरू करनी चाहिए । 

(घ) यह कांग्र स विश्वास करती है कि जम्नतक इस प्रकार की 
कारवाई नहीं की जाती तब्रतक, जहाँ तक सम्भव हो, लोग सुधारों को इस 
प्रकार काय में लावंगे जिससे भारतवर्ष में शीघ्र पूण उत्तरदायी शासन 
कायम हो सके। सुधारों के सम्बन्ध में माननीय माण्टेगू साहब ने जो. 
मेहनत को है उसके लिए यह कांग्रेस उन्हें धन्यवाद देती है । 

देशब्न्धु दास, लो० तिलक व महात्मा गांधी तीनों ने इस प्रस्ताव 
का समर्थन किया । फिर भी प्रागतिक दल इससे सहमत न हुआ क्योंकि 
यद्यपि इसमें सुधारों को कार्यान्वित करने (एए०77: ४7९ 7२८(०77४) 
की चात कही गई है तथापि प्रागतिकों की राय थी कि चूँकि इसमें यह 
कहा गया है कि ऐसी नीति से काम करना चाहिए जिससे जल्दी-से- 
जल्दी पूर्रो व्वराज्य स्थापित हा । इसलिए इन सुधारों की भरसक जर्ल्द 
भंग करने की तरफ ही इस प्रत्ताव का कुकाव है। प्रागतिकों की स्वतंत्र 
परिषद्‌ बन चुकी थी । मा» शास्त्री आदि कुछ प्रागतिक कांग्रेस 
थे व डा० वेसेंट ने इस प्रस्ताव के विरोध में इस शख्ाशय का प्रस्त 
भी किया था कि सुधारों से मितना लोक- द्वित हो सकता है वह किया 


व 


मगर 
वबप 
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जाय व सुधारों की गाड़ी मजे में चलती रहे, किन्तु वह बहुमत से नाम॑जूर 
हो गया | 
इधर नवीन चुनावों में कांग्रेस का विरोध करने के लिए प्रागतिक 
व अब्राह्मण - दल एक हो गये। प्रागतिकों का नेतृत्व डा० परांजपे व 
अब्राह्मणों का श्री वालचंद कोठारी ने किया | अमृतसर के बाद ही सोला- 
पुर में ( अप्रल १६२० में ) प्रागतिक दल को बंबई - प्रान्तीय परिषद्‌ हुई 
जिसमें अब्राह्मण - दल भी शरीक हुआ। इसमें उन्होंने अ० भारतीय 
नेता के रूप में डा० वेसेंट को भी बुलाया था | इसपर लोकमान्‍न्य ने 
अमृतसर प्रस्ताव का आशय इस तरह समझाया था-- 
कांग्रेस कहती है कि जो-कुछ पल्‍ले पड़ा है उससे फायदा उठाओ । 
परन्तु जो मिला है वह सन्तोषजनक नहीं, निराशाजनक है। अ्रतः जबतक 
पार्लामेंट पूर्ण स्वराज्य न दे तबतक आन्दोलन करते रहना चाहिए । ऐसा 
करते हुए सारे देश के हित की दृष्टि से नौकरशाही के साथ कभी सहयोग 
तो कभी असहयोग करना पड़ेगा। आवश्यकतानुसार जो इन दोनों 
साधनों से काम लेंगे वही सच्चे कांग्रेस - भक्त हैं और उन्हींको वोट देना 
चाहिए, दूसरों को नहीं |? 
कौंसिलों में चले जाने पर कांग्रेस -डेमोक्रेटिक पार्टी की नीति बताते 
हुए लोकमान्य ने कहा था-- “इस कानून में से यदि पूर्ण स्वरशाज्य का 
विधान उत्पन्न करना हो तो इसकी उम्र जितनी जल्दी खत्म हो उतना ही 
अच्छा । जिसे पतंग बनना है वह केवल कीड़े की हालत में कब- 
'तक रहेगा !? इससे कांग्रेस लोकशाही दल ( डेमोक्रेटिक पार्टी ) की नीति 
अच्छी तरह साफ हो जाती है। पार्टी के घोपणा- पत्र में उन्होंने 
'कहा--कांग्र स के प्रति ग्रचल निष्ठा व लोकशाही .(जनतंत्र) पर दृढ़ 
विश्वास? यह इस दल के मुख्य आधार हैं। शिक्षा - प्रचार, मतदाताश्रों 
की संख्या -इृद्धि, जाति- भेद तथा रूढ़ि- संबंधी अयोग्यताएँ दूर करना, 
धार्मिक सहिधूपुता, ब्रिटिश साम्राज्य में भारत को समान भागीदारी प्राप्त 
कराना, इसके लिए. 'जेस़े के साथ तेंसा? इस नीति के अनुसार काम. कराना 
आदि बातों का खुलासा करते हुए. इस दल की यह माँग बताई गई है-- 
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यहाँ की शासन-प्रणाली कैसी हो व कानून - विधान केंसा बने-यह निर्णय 
'करने का (आत्म-निर्णय का) अधिकार अक्रेले भारतावसियों का ही होना 
चाहिए |? फिर शासन-सुधार को अपू्, असनन्‍्तोषकारक व निराशा- 
जनक बताते हुए, उसके संशोधन के रूप में यह माँग की गई है--“हिन्दु- 
स्तानियों को पूर्ण स्वराज्य दिया जाय, यानी भारतीय सेना पर उनका पूरा 
अधिकार हो, उन्हें आथिक स्वतन्त्रता रहे, नागरिकता के सम्पूर्ण अधि- 
कारों का जनता को विधिवत्‌ आश्वासन दिया जाय ।? संक्षेप में 'शिक्षण, 
आन्दोलन व संगठन? यह इस दल का. मंत्र-वाक्य बताया गया था; साथ 
ही 'जहाँ सम्भव होगा वहाँ सहयोग व जहाँ आवश्यक होगा वहाँ वैध 
रीति से विरोध? करने की दल की नीति जाहिर की गई थी 

इस तरह लोकमान्य ने नरम नीति का अन्त करके पूर्ण स्व॒राज्य 
मिलने तक लड़नेवाली एक सेना खड़ी कर दी। राष्ट्रीय आपद्धर्म का 
समय अ्रव्म खत्म हो रहा था । थोड़े ही दिनों में दृस्टर कमेटी की 
रिपोर्ट प्रकाशित हुईं जिसे देखकर गांधी जी को लगा कि अत्र बेध 
राजनीति का युग समात्त हुआ व उन्होंने निश्चय किया कि भारत को 
निःशस्त्र क्रान्ति की दीक्षा दी जाय | तिलक ने म० गांधी से कह्द-- 
“यदि लोग आपके शस्त्र को उठा लें तो में आपका ही हूँ ।? हण्टर 
कमेटी की रिपोग से यह साफ जाहिर होता था कि साम्राज्यवादी 
सहयोग के लिए तैयार नहीं हैं | अ्रव्॒ प्रतियोगी सहकारिता को असह- 
कारिता का रूप मिलना लाजिमी था ; क्योंकि अ्रत्न निःशस्त्र या सशस्त्र 
क्रान्ति के सिया दूसरा रास्ता ही कांग्रेस के पास नहीं रद्द गया था और 
लोकमान्य तो- अ्रव्रतक यही कहते आ रहे थे कि निःशस्त्र क्रान्ति-मार्ग ही 
हमारी परिस्थिति के अनुकूल है। फिर अन्न तो म० गांधी-जेंसा लोकोत्तर 
नेता मिल गया | ऐसी दशा में यदि लोकमान्य उन्हें पृर्वाक्त आश्वासन 
दें तो कीन आश्चय की बात है। परन्तु दुर्भाग्य से इस असदहयोग-संग्राम 
का महोत्सव देखने के लिए लोकमान्य जीवित न रहे। १ अगस्त १६२० 
. को चम्बई में उनका शरीरान्त हो गया और क्रान्ति की वह ज्योति, जो 
उन्होंने स्वार्थ का हवन कर-करके जमा रखी थो उनके शरीरन्बन्धन से 
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मुक्त होकर सारे भारत खण्ड में फेल गई । लोकपान्य के देहावसान का 
दिन भारतीय राष्ट्र के स्वातन्त्यन्यश्ञ की असहयोग-दीक्षा का दिन साबित 
हुआ । लोकमान्य की देह पशञ्चत्व में विलीन हुई व उनकी क्रान्तिकारी 
आत्मा सारे भारतवर्ष में व्याप्त हो गई । 


हे १ छः 
भारतीय सत्याग्रह-संग्राम 


“निःशस्त्र प्रतिकार भारत की कई वीमारियों--बुराश्यों का एक रामवाण उपाय है।' 
हमारी संस्कृति के अनुकूल यही एक शस्त्र हमारे पास है । हमारे देश व जाति को 
आधुनिक सभ्यता से बहुत कम सीखना है, क्योंकि उसका आधार धोर-से-धोर हिंसा पर 
हे जो कि मानव में देवी गुणों के अभाव को सूचित करती है ओर जो खुद ही अपने 
विनाश की ओर दौड़ी जा रही है ।? | 

महात्मा गांधी ( १९०६ में कांग्रेस को संदेश ) 


“जब कानून की मर्यादा धर्म-मूलक या न्याय-मूलक नहीं होती व रहती व केवल 
सत्ता के वल पर उसका पालन कराया जाता हो तव विचारशील मनुष्य के सामने यह 
प्रश्न आता है कि वह न्याय के प्रति अपनी सत्य-निष्ठा पर दृढ़ रहकर उस कानून की 
सजा को भुगते वा उस दण्ड के भय से ईश्वरनिर्मित न्यायन्तत्वों की उपेक्षा करे । ऐसे 
समय न्यायनिष्ठ व सत्यनिष्ठ मनुष्य कहते हैं. कि कानून के कृत्रिम वंधनों को मानना ही 
उचित है । परन्तु इसके लिए सत्य व न्याय के ग्रति वहुत त्तीत निष्ठा आवश्यक होती है । 
इतनी कि अपने सुख, स्वार्थ, वाल-बच्चों तक का खयाल तक मन में न आना चाहिए । इसी 
को मानसिक पैये, सच्ची सत्यनिष्ठा अथवा सालिक शील ओर दियानत कहते हैं । यह गुण 
विद्वत्ता से नहीं आता, न वुड्धिमतता से ही । इसके लिए उपनिषद्‌ का. यह वचन याद 
रखना चाहिए-- 

'्ञायमात्मा प्रवचनेन लभ्यो न मेधया न वहुना श्रुतेन” । 

“जो देशभक्त वेष रीति से सुधार कराना चाहते हैं उनके रास्तों में कई कठिनाइयाँ 
आती हैं.। मन संतप्त रहता है, सुधार की उत्कट इच्छा होती है, कानून भंग करना 
अटपय लगता है; लेकिन कोई उपाय नहीं दीख पड़ता ! ऐसी ही कठिनाइयों में गांधी 
को निःशस्त्र प्रतिकार का, या उनकी भाषा में सत्याग्रह का मार्ग सूका हे और इसपर 
चलते हुये उन्होंने बहुत कष्ट सह्दे हें इसोलिए अब यह शास्त्र-पूत हो गया है ।? 
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>+तिलक (€ महात्मा गांधी के जीवन चरित की प्रस्तावना में ) 
पिछुले प्रकरण के अन्त में यह कहा ही जा चुका है कि १ अगस्त 
१६२० ई० को हिन्दुस्तान ने म० गाँधी के नेतृत्व में ब्रिटिश साम्राज्य- 
वाद के खिलाफ सत्याग्रह शुरू किया | यह लड़ाई श्राज भी चल रही है 
शोर जबतक हिन्दुस्तान को पूर्ण स्वराज्य नहीं मिल जाता तब॒तक यह 
नहीं कह्य जा सकता कि उसका मकसद पूरा हो गया। इसका श्रथ यह 
नहीं है कि ब्रिटिश शासन से छुटकारा पा जाने के बाद हिन्दुस्तान को 
सत्याग्रह को जरूरत नहीं रहेगी । इससे हमारा तात्पय सिफ इतना ही है 
कि सन्‌ १६२० में असहयोग के रूप में जो लड़ाई शुरू हुई थी पूर्स 
स्व॒राज्य मिलने पर यह माना जायगा कि उसका उद्द श पूर्ण हो गया है | 
हिन्दुस्तान को राज्यसत्ता मिल जाने के बाद भी सत्ता का उपयोग किस 
भांति कंस्ना, किस कार्य के लिए. उसका उपयोग करना ओर किस तरह 
की समाज - धारणा को यह राज्यसत्ता अपनावे ग्रादि महत्त्वपूर्ण प्रश्नों 
पर हिन्दुस्तान को इस सत्याग्रह का उपयोग करना पड़ेगा । आधुनिक 
भारत के इतिहास का यह एक अत्यन्त महत्वपूर्ण प्रश्न है कि लोक- 
मान्य के स्वर्गंवास के बाद तुरन्त दी भारतीय राजनीति ओर कांग्रेस के 
चूत्र महात्मा गांधी के हाथ में केसे आये ? भारतीय जनता का विश्वास 
आर सहयोग तत्कालीन दूसरे नेताओं की अपेक्षा मद्दात्मा गांधी को ही 
इतना अधिक केसे मिला ? इस प्रश्न का समाधानकारक उत्तर जबतक 
नहीं मिलता तत्रतक आधुनिक भारत का स्वरूप समझा सकना किसी के 
लिए भी संभव नहीं है । इसके लिए इन प्रश्नों का थोड़ा विचार कर 
लेना जरूरी हो जाता है कि सन्‌ १६२० के पहले म० गांधी भारत में 
क्या करते थे, हिन्दुस्तान की जनता ओर नेता एवं ब्रिटिश शासक उन्हें 
किस दृष्टि से देखते थे । 
जनवरी सन्‌ १६१४५ में महात्मा गांधी भारत आये । उस समय 
. भारतीय राजनीति में मा० गोखले ओर लो० तिलक के अपने-अपने दल 
थे। इन दो पक्षों के सिवा एक सशत्न क्रान्तिवादी दल भी था। गोखले 
की विधि-विहित राजनीति, लोकमान्य का विरोधक बहिप्कार-योग ओर 
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सशस्त्र क्रान्तिवादियों का गुप्तमागं ये सभी एक तरह से उस समय अस- 
फल हो चुके थे। ऐसे समय महात्मा गांधी अपने सत्याग्रह-शत्त्र के द्वारा 
दक्षिण अफ्रीका में सफलता प्राप्त करके एक यशस्वी नेता के रूप में आये 
थे | इस अध्याय के शुरू में दिये गये लो० तिलक के उद्धरण के अनुसार 
उस समय महात्मा गांधी का सत्याग्रह एक तरह से शासकों की दृष्टि में 
भी शास्त्रपूत हो गया था और अ्र्र महात्मा गांधी मारत आने पर कौन- 
सा मार्ग ग्रहण करेंगे, यह गरम दल) नरम दल ओर सरकार सभी पत्तु के लिए 
समान रूप से कुतूहल का विषय था | उस समय सन्‌ ?१४ का महा युद्ध 
शुरू हुआ ही था और मारत आने के पहले ही इंग्लैए्ड में महात्मा गांधी 
ने अपना मत प्रकट किया था कि इस युद्ध में वे सरकार को मदद देंगे, 
इसलिए सरकार उनकी ओर युद्ध में सहायता पाने की दृष्टि से देख रही 
थी। उनके भारत आते ही बम्बई के उस समय के गवनेर--लॉडे 
विलिंग्डन-ने बम्बई में उनसे पहली बार मुलाकात की | उस समय उन्होंने 
कहा कि में मा० गोखले का शिष्य हूँ । इससे सरकार का विश्वास उनपर 
और भी दृढ़ हो गया । मा० गोखले ने सर फीरोजशाह मेहता और 
महात्मा गांधी की मुलाकात करवाई । उस समय सर फीरोजशाह ने 
मजाक में लेकिन त्रहुत संजीदगी के साथ सलाह दी या इशारा किया कि 
हिन्दुस्तान दक्षिण अफ्रीका नहीं है। यह समककर आगे का अपना 
कार्यक्रम बनाना । 

महात्मा गांधों ने १६०६ में एक सन्देश काँग्रेस को भेजा था । उसमें 
उन्होंने लिखा था कि हिन्दुस्तान की सारी मुसीबतों से छुटकारा पाने का 
रामबाण उपाय सत्याग्रह ही है ओर यह साधन आधुनिक भौतिक सम्यता 
के उद्धार के लिए भी, जो कि खुद विनाश की ओर दौड़ती हुईं चली जा रही 
हैं उपयोगी सिद्ध होग। उस समय के कॉँअस के प्रागतिक नेताओं को, जो 
यह समझ रहे थे कि निःशस्त्र प्रतिकार के हामी गरम दल को काँग्रेस 
से श्रलग कर देने से अब हमेशा के लिए, सत्र रूंगड़ा मिट ग़बा, यह 
सन्देश केसा लगा होगा, यह कह सकना सुश्किल है। उन्‍होंने सिर्फ 
यही बताने के लिए. नाममात्र को उनका सन्देश कॉग्रेस में पढ़ा होगा 
कि दक्षिण अफ्रीका में सरकार से आत्म-चल के द्वारा लड़ने के कारण 
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जिस कर्मवीर की सर्वत्र कीत्ति फेल रही है उसका भी समर्थन हमारी वैध- 
मार्गी व नरम-दलीय कांग्रेस को प्राप्त है। फिर भी मा० गोखले को 
यह आशंका हो सकती थी कि म० गांधी हिन्दुस्तान आने पर भारतीय 
राजनीति में किसी-न-किसी तरहीं की सत्याग्रही मनोश्चत्ति पेंदा करेंगे | 
आधुनिक यूरोपीय संस्कृति के प्रति उनका ठ॒च्छु भाव और प्राचीन भार- 
तोय संस्कृति के प्रति विलक्षण आदर श्रोर आत्म - श्रद्धा को देखकर मा० 
गोखले को यह डर भी था कि इस आत्मश्रद्धा के बल पर, हिन्दुस्तान की 
वस्तुस्थिति पर ध्यान दिये बिना ही कहीं वे जल्दचाजी में कोई इलचल न 
कर बैठ और इसीलिए उन्होंने उन्हें सुझाया कि कम-से-कम एक वर्ष तक 
हिन्दुस्तान की परिस्थिति का निरीक्षण किये निना श्राप अपनी काय-नीति 
निश्चित न करें। गांधीजी ने उन्हें तुरन्त ही ऐसा ग्राश्वासन दे दिया । 
साल भर तक गांधीजी ने सारे हिन्दुस्तान का दौरा किया और राज- 
नैतिक नेताओं से चर्चा और विचार-विनिमय किया । इन्हीं दिनों कुछ 
दिन म० गांधी और लो० तिलक एकसाथ सिंहगढ़ पर रहे थे ; ओर 
उन्होंने अपने-अपने तत्वशञान और राजनीति की चर्चा करके एक-दूसरे का 
अन्तःकरण समझ लिया था। उस समय से गांधीजी ओर लोकमान्य का 
परस्पर आकर्षण ओर प्रेम बढ़ता गया। 

लोकमान्य ने गांघीनी के सत्याग्रह के बारे में अपनी रय इस 
श्रध्याय के शुरू में दिये गये द्वितीय उद्धरण में प्रकट की है । चिरोल केस 
में प्रश्न पूछि जाने पर उन्होंने जो उत्तर दिये थे, उन्हें पढ़ने से यह पत्ता 
चलता दे कि लो० तिलक पहले जिस निःशस्त्र प्रतिकार का उपदेश देते 
थे उसका समर्थन भी अन्ततोगत्वा धार्मिक भावना के आधार से ही 
करना पड़ता है | वे प्रश्नोत्तर ये थे-- 

प्रक्ष-सभाओश्रों व गआ्आवेदन-निवेदनों को श्रापने बच्चों का खेल 
बताया है न ? 

उत्तर-- “हाँ, जन उनका कोई उपयोग नहीं, तन वे बच्चों के खेल 
द्दी हू (?? 

प्र०--/इसके सिवा और क्या करना चाहिए था १? 
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उ०--“निःशस्त्र प्रतिकार [? 

प्र ०-- यानी क्या ९?! 

प्र०--“खुद कष्ट सहन करके प्रतिकार करना |?? 

उ०--“खुद कष्ट सहन करने से अ्रतिकार केसे होता है ९??? 

उ०--“धर्म-पंथों में लिखा है कि धार्मिक भावना से यदि कष्ट सहन 
किया जाय तो दूसरों पर उसका असर पड़ता है |?? 

लो० तिलक ने ये उत्तर अदालत में दिये थे फिर भी उनमें निःशद्त्र. 
प्रतिकार का तत्वज्ञान समाया हुआ है | महात्मा गांधी के जीवन चरित 
की प्रस्तावना म॑ वें लिखते हूँ कि प्राचोन उपनिषदों के आत्मबल के 
श्राधार पर इस विश्वविज्ञान की इमारत खड़ी की गई है श्रोर महात्मा गांधी 
ने उसे अपने आचरण से शास्त्रपूत भी साबित कर दिया है। उसी नगद 
उस मार्ग के संबंध में वे कहते हैँ : “यह मार्ग हर एक प्रसंग पर, हर 
समय, अपनाने योग्य होने पर भी यह निश्चयपूर्वक नहीं कद्दा जा सकता 
कि हर अवसर पर उसका उपयोग किया जाय या नहीं, ग्रथवा वह हर 
घार उतना ही फलदाई होगा या नहीं ? फिर भी यह तो सभी को 
मानना होगा कि इसमें बहुत सामर्थ्य है ।!* लो० तिलक के ये उद्गार 
माच १६१८ के हैं। इससे यह व्यक्त होता है कि वे सत्याग्रह-मार्ग 
को कितना श्रेष्ठ समझते हैं । इस तरह गांधीजी और उनके सत्याग्रह 
को बड़े-बड़े नेता आदर की दृष्टि से देखते थे ओर गांधीजी ने १६१५ से 
१६२० तक जो भापण दिये ओर जो इलचलें कीं, उनके कारण सामान्य 
जनता के चित्त को अपनी श्रोर आकर्षित कर लिया था.। इसी बीच में 
उन्होंने क्या-क्या हलचलें कीं, इसका हम संक्षेप में सिंद्यावलोकन क्ररेंगे। 

म० गांधी के जिस एक भाषण ने भारतीय जनता का ध्यान अ्रदूमुत 
रीति से अपनी ओर आकर्षित कर लिया, वह था फरवरी १६१६ में 
काशी हिन्दू विश्वविद्यालय के उद्धाटन-समारंभ के समय का उनका मापण। 
इस समारंभ में पं० मालवीबजी ने हिन्दुस्तान के सभी नेताओं और 
राजे-महाराजाओं को निमंत्रण दिया था और इस समारंभ की शोमा 
के योग्य ही वहाँ उपस्थित बड़े-बड़े लोगों के भापणों का एक शज्ान-पत्र 
-. » लोकमान्य तिलक यांचे चरित्र, खण्ड ३, भाग ४, पृष्ठ अर... ह 


है] 
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'शुरू किया । लाडे हाडिंग आदि बड़े-बड़े अधिकारी वहाँ आये थे 
ओर हिन्दुस्तान के सेकड़ों उत्साही विद्यार्थी इस ज्ञानयज्ञ में श्रवण-भक्ति 
के रूप में अपने-अपने कतेव्य का पाठ पढ़ रहे थे | ४ फरवरी को इस 
समारंभ में सेकड़ों विद्यार्थियों, अनेक राजों-महाराजों और डॉ“ वेसेंट 
आदि राष्ट्रीय नेताओं के समक्ष म० गांधी का सुप्रसिद्ध भाषण हुआ । 
डॉ० वेसेंट ने यह समभकर कि इस व्याख्यान का कुछ हिस्सा अ्रत्यन्त 
ओजस्वी है और ऐसे स्पष्ट विचार कहना राजनेतिक दृष्टि से आपत्तिजनक 
भी है भाषण के बीच में बाधा डाली; लेकिन फिर भी भापण वेसा ही 
जारी रहा | डॉ० वेसेंट सभा-मण्डप से उठकर चली गई' | उन्हीं के साथ 
उपस्थित राजा-महाराजा भी उठ खड़े हुए ओर उस दिन का यह ज्ञान-सत्र 
श्रधूरा ही रहा | उस भाषण का महत्वपूर्ण भाग यह है : 

. “कांग्रेस ने स्वराज्य का प्रस्ताव पास किया है। मुझे इसमें कोई शक 
-नहीं है कि कांग्रेस-कमेटी श्रोर मुस्लिम लोग जनता के सामने शीघ्र दी 
कोई कार्यक्रम रखेंगी । किन्तु अपने बारे में तो में साफ शब्दों में 
कह सकता हूँ कि मेरा ध्यान इन नेताओं के कार्या की ओर उतना नहीं 
जितना इस ओर है कि विद्यार्थी ओर भारत की सामान्य जनता क्या 
करेगी | कल जो महाराज अध्यक्ष थे, उन्होंने भाग्त की गरीबी के बारे 
में कहा था। अन्य वक्ताश्रों ने भी इसी बात पर काफी जोर दिया 
था; लेकिन जिस भव्य मंडप में वॉइसराय ने उद्घाटन किया था 
उसमें आपको कीनसा दृश्य दिखाई दिया ? उसमें कितनी शान, कितनी 
-तड़क-भड़क थी | पैरिस के किसी जोहरी की आँखों को लुभानेवाला जड़ 
जवाहरात का वह प्रदर्शन था। कीमती रत्नाभूपणों से सजे इन सरदारों 
-ओऔर देश के करोड़ों गरीत्रों की स्थिति की मेने ठुलना की । मुझे 
यह अनुभव होने लगा है कि इन सरदारों से कहना पड़ेगा कि जब- 
'तक श्राप इन जवाहरात को त्याग करके अपनी घन-दीलत को राष्ट्र को 
थाती समझकर न रखेंगे तब्रतक हिन्दुस्तान को मुक्ति नहीं मिलेगी । 
हमारे देश में ७० फीसदी किसान हैं और जेसा कि मि० हिगिन 
बीथम ने कल कहा था कि खेत में अन्न की एक बाल की जगद्द दो 
-बोरी चाले पंदा करने की शक्ति इन्हों किसानों में है; लेकिन उनके 
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परिश्रम का सारा फल यदि हम उनसे छीन लें या दूसरे को छीन लेने 
दें तो फिर यह नहीं कह जा सकेगा कि हममें काफी स्वराज्य - भावना 
जागत है। हमारी मुक्ति इन किसानों के ही द्वारा होगी, डॉक्टरों व 
वकीलों या अमीर - उमराबों के द्वारा नहीं । 

“इन दो-तीन दिनों में जिस कारण हृदय में उथल-पुथल मच 
गई है उसका श्रन्त में उल्लेख करना मेरा कतंव्य हो जाता हैं। अन्त 
में उल्लेख किया, इससे यद्द न समभिएगा कि इसका महत्त्व कम है। 
जब वॉइसशय बनारस की सड़कों पर गुजर रहे थे तब हम सबके 
दिलों में चिन्ता की लहरें दोड़ती रहती थीं। जगह-जगह खुफिया पुलिस 
: तैनात थी। यह देखकर मुझे चोट पहुँची । मन में कहा, यह अ्रविश्वास 
क्यों ? इस तरह जीवित मृत्यु के सन्निकट जिन्दा रहने की अपेक्षा लाडे 
हार्डिंग यदि मर गये तो क्या अ्रधिक सुखी न रहेंगे ? लेकिन शक्तिशाली 
सम्राट के प्रतिनिधि को शायद महसूस न हो। उन्हें जीवित मृत्यु के 
सन्निकट जीना भी शायद आवश्यक मालूम हो। लेकिन यह खुफिया पुलिस 
हमपर लादने की जरूरत क्‍यों पड़ीं ! इनके कारण हमें गुस्सा आयेगा, मन 
में कु मलाहट होगी। इनके प्रति तिरस्कार भी मन में उत्पन्न होगा; लेकिन 
हमें यह न भूल जाना चाहिए कि ञ्राज हिन्दुस्तान अधीर व आतुर हो 
गया है। अ्रतः भारत में श्रराजकों की एक सेना तेयार हो गई है, में भी 
एक अराजक हूँ; लेकिन दूसरी तरह का अगर मैं इन अराजकों से मिल 
सका तो उनसे जरूर कहूँगा कि तुम्हारे अराजकतावाद के लिए, भारत में 
गु जायश नहीं है | हिन्दुस्तान को अपने विजेता पर अगर विजय पानी है तो 
उनका तरीका भय का एक चिह्न है| हमारा यदि परमेश्वर पर पूरा विश्वास 
ओर भरोसा है तो हम किसी से नहीं डरंगे | राजा-महाराजाओं से नहीं, 
वाइसराय से नहीं, खुफिया पुलिस से नहीं और खुद पंचम जाजे से भा नहीं । 
अराजकतावादियों के देश-प्रेम के कारण में उनका सम्मान करता हूँ। अपने 
देश के लिए प्राण देने को तेयार होने के शौय के कारण उनका सम्मान 
करता हूँ ; लेकिन मैं उनसे पूछता हूँ कि हत्या करने में कौन-सी बहादुरी 
है ? हत्यारे की खंजर क्या सम्मान -योग्य मृत्यु का स॒योग्य चिह्न है ? में इससे 
इंनकार करतां हूँ। ऐसे मार्ग के लिए किसी मी घ॒र्म का आधार नहीं है। 
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हिन्स्दुतान की मुक्ति के लिए यदि मुझे यह जरूरी लगा कि अंग्रेजों का 
यहाँ से चला जाना चाहिए, तो में वेसा साफ-साफ कहूँगा और मुझे 
आशा है कि अपने इस विश्वास के लिए मैं अपने प्राण भी देने को तेयार 
हो जाऊंगा । मेरी राय से ऐसी मृत्यु सम्मान-योग्य मृत्यु है। बम फेंकने- 
वाले गुत्त पड़यन्त्र रचते हैं, प्रकट होने में डरते हैं, और पकड़े जाने 
पर श्रपने गलत रास्ते जानेवाले उत्साह की सजा भुगतते हैं। कुछ 
लोग मुझसे कहते हैं कि हमने ऐसा न किया होता, कुछ लोगों पर 
चम न फेंके होते तो बंगभंग की हलचल के कारण हमें जो मिला 
वह न मिला होता। (डॉ० वेसेंट--कृपा करके यह विपव समाप्त- 
कीजिए |) बंगाल में मि० लिऑॉन की अ्रध्यक्षता में जो सभा हुई थी 
उसमें भी मैंने यही कहा था। मैं जो कह रहा हूँ वह मुझे जरूरी मालूम 
होता है। फिर भी मुझे रुकने को कहा जायगा तो में रुक जाऊँगा। 
(अ्रध्यज्ष की ओर घूमकर ) में आपनी श्राज्ञा की राह देख रहा हूं | यदि 
आपको यह प्रतीत होता हो कि अपने भाषण के द्वारा मैं राष्ट्र और 
साम्राज्य की सेवा नहीं कर रहा हूँ तो में जरूर चुप हो जाऊँगा। ( “कहे- 
जाइये?, 'कहे जाइयेः, ऐसी आवाज ) (प्रध्यज्ञा--अपना मतलब साफ 
करके कहिए। ) में अपना आशय ही स्पष्ट कर रहा हूँ । में लिफे 
(फिर रुकावट ) मित्रो, कृपया इस रुकावट फे प्रति निन्‍्दा न ब्यक्त 
कीजिए | डॉ० वेसट को ऐसा लग रहा है कि मुझे रुक जाना चाहिए | 
वे भारत से बहुत प्रेप्त रखती हैं ओर में जो विचार प्रकट कर रह हूँ वे 
तम जैसे युवकों के सामने त्पष्टटया कहकर में गलती कर रहा हूँ यही 
उनका ख्याल है श्रोर इसीलिए वे रोकना चाहती हैं। लेकिन ऐसा हो 
तत्र भी में सिर्फ यही कहना चाहता हूँ कि भारत में दोनों पक्की में जो 
परस्पर सन्देह का वातावरण है उसे हिन्दुस्तान से निकाल डालने की मेरी 
इच्छा है। परस्पर प्रेम के आधार पर स्थित साम्राज्य हमें चाहिए. -- 
रशज्याधिकारियों से हमें ज्ञो भो कहना हो साफ-साफ ओर निडर होकर 
कहें और यदि हमारा कहना उन्हें बुरा लगे उसका फल भोगने की 
भी हम तेयार रहें । लेकिन हम अपशब्दों का व्यवहार न करें...हाँ, कई 
अधिकारी बड़ी मगरूरी से पेश श्ाते हैं, मनमानी करते हैं। थे हल्म 
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करते हैं और कई बार अविवेकी भी बन जाते हैं। ऐसे कई विशेषयों 
का उपयोग उनके लिए, किया जा सकता है। ओर में यह भी मानता हूँ 
कि कई साल भारत में रहने पर उनका »कुछ अधःपतन भी होता है। 
लेकिन इससे क्‍या पता चलता हैं ? वे भारत आने के पहले सभ्य थे, 
उनका यह गुण यहाँ आने पर नष्ट हो गया तो जिम्मेदारी हमारी है। 
कल तक जो मनुष्य अच्छा था वही यदि मेरे सहवास से आज बिगड़ 
जाय तो उसके लिए वह जिम्मेदार है या में ? भारत में आने पर उन्हें 
जो खुशामद का, और कृत्रिम वातावरण मिलता है उससे उनका नेतिक 
अधःपात होता है। ऐसी स्थिति में तो हममें से भी कइयों का पतन हो 
जायगा | अपने को दोषी मानने का भो कई बार सदुपयोग होता है। हमें 
यदि कभी स्वराज्य मिलेगा तो तभी कि जन हम उसे लेंगे | हमें दान के 
रूप में स्वराज्य कभी भी नहीं मिलेगा । ब्रिटिश साम्राज्य और ब्रिटिश 
राष्ट्र का इतिहास देखिए. ! वे खुद भल्ले ही स्वतंत्रता का उपयोग कर रहे 
हों, लेकिन जो खुद स्वतंत्रता प्राप्त नहीं करते उन्हें वे कभी स्वतंत्रता 
न देंगे । बोझर-युद्ध से आप चाहें पाठ सीख सकते हैं | कुछ दिनों पूर्व 
जो इस राष्ट्र के दुश्मन थे वे ही आज उनके मित्र हैं। ( इस समय 
डॉ० वेसेंट और मंच पर बेठे हुए. राजा-महाराजा उठकर चले गये और 
सभा समाप्त-हो गई । )* 

इस किस्से से अखबारों में वाद-बिवाद शुरू हो गया। जिसके 
कारण पाठकों का ध्यान म० गांधो की तरफ आकर्षित हुआ | उस समय 
सामान्य शिक्षित लोगों में यह चर्चा शुरू हुई कि हिन्दुस्तान में यह कोई 
नया राजनैतिक तत्वज्ञान आरहा है। डा० वेसेंट ने कहा कि एक संत के 
नाते म० गांधी भल्ते ही बहुत बड़े हों ; लेकिन राजनीति को दृष्टि से वे 
एक दुधमु हे बच्चे हें । गरम दल के लोग कोसने लगे कि इनका निःशस्त्र 
प्रतिकार पहले वाला चहिष्कार-योग ही है । नरम दल के कहने लगे कि 
इनकी अहिंसा व राज्यनिष्ठा संशयातीत है इसलिए ये हमीं में से हैं। 
सुधारक कहने लगे कि गांधीजी भी यही कहते हैं कि हमारी गुलामी के 
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कारण हमीं हैं ओर जबतक हमारा सुधार न होगा हमें स्वराज्य न मिलेगा, 
इसलिए. गांधीजी सुधारक हैं। धर्मसुधारक कहने लगे कि महात्मा 
“गांधी भागवत-घर्मी सन्त हैं और हमारे घमम-सुधार का तत्व उन्हें मान्य है। 
'सनातनी कहने लगे कि वे चाठ॒र्वण्यं पालनेवाले सनातनी हिन्दू हैं श्रोर 
कभी हुई तो इन्हीं के द्वारा भारत में धमराज्य की या रामराज्य की 
स्थापना हो सकेगी । नास्तिक कहने लगे : महात्मा गांधी मानते हैं कि 
सत्य के सिवा कोई धर्म नहीं है ओर सत्य ही परब्रह्म 'है | इसलिए एक 
तरह से वे नास्तिक ही हैं, क्योंकि सत्य के सिवा श्रोर किसी ईश्श्वर को वे 
नहीं मानते । राजनैतिक सुधार पहले चाहनेवाले लोग गांधीजी के 
जीवन की ओर संकेत करके कहने लगे कि इन्होंने 'राजनेतिक सुधार पहले? 
' यही पाठ पढ़ाया है। क्रांतिकारी कहने लगे कि वे हैं तो एक क्रांतिकारी 
'ही; लेकिन उस्तादी से, पालिसी से शान्ति और अहिंसा का उपदेश 
कर रहे हैं। इसके विपरीत कुछ उग्र कह्टे जानेवाले व नेता समझे जाने- 
'वाले लोग यों भी कहते कि गांधी सरकार का ही एक खुफिया है। 
सरकार महायुद्ध के इस आपत्काल में साम्राज्य की रक्षा के लिए उग्र 
राजनीति व क्रांतिकारी दल को नष्ट करने में इनको इस्तेमाल कर रही 
'है। यह हमारी मंडली का नहीं हो सकता । इस तरह जितने मुँह उतनी 
भाते लोग १६१६--१५७ में गांधीजी के बारे में करते थे । इसमें कोई शक्त 
नहीं कि गांधी इस समय पढ़े-लिखे लोगों में चर्चा का एक विपय थे श्रोर 
'पूर्वोक्त घटना से इस चर्चा को विशेष गति जरूर मिल गई थी। 

१६१६ के अन्त में महात्मा गांधी का ध्यान फिल्नी के गिरमिथ्यों की 
हालत की तरफ गया। गिरमिय्या प्रथा को अंग्रेजों के लिए हिन्दुस्तानियों 
को बाकायदा गुलाम बनाकर भेजने की प्रथा ही कहना चाहिए। १६१५४ 
में लाडे हाडियग ने यह सिद्धान्त स्वीकार कर लिया था कि यह प्रथा उठा दी 
'जाय। परन्तु यह ञझ्रफवाह सत्र जगह फेल गई कि श्रौर ५ साल तक 
इस प्रथा को जारी रखने का ग्ाश्वासन लार्ड हार्डिग ने फिली के गोरों 
को दे दिया है। इसका रहस्य प्रकद होते दी महात्माजी ने इस प्रश्न को 
अपने हाथ में लिया ओर यह घोषणा कर टी कि यदि ३५ मई, १६१७ के 

'पहले यह प्रथा बन्द न हुई तो में सत्याग्रह शुरू करूँगा | तब तत्कालीन 


आधुनिक भारत 


वा्सराय' लाड ज़ेम्सफोड-ने एलान किया कि १२ अप्रेल से यह प्रथा 
भारत-रक्षानकायून की रू से युद्ध चलने तक बन्द की गई है । बाद को 
महायुद्ध खत्म होतें हो यह प्रथा बन्द कर दी गई। इस छोटो-सो विजय 
से महात्माजी की ओर लोगों का ध्यान ओर भी खिंच गया। 

इसी समय महात्माजी ने चम्पारन के निलहे गोरों के जुल्म से वहाँ 
के किसानों को छुड़ने का आन्दोलन किया | लखनऊ - कांग्रेस के समय 
इस प्रश्न की ओर महात्माजी का ध्यान दिलाया गया। उसके बाद 
अप्रेत १६१७ में महात्माजी मोतीहारी (चंपारन) में जाँच के लिए. 
जा पहुँचे | वहाँ के मेजिस्ट्रिट ने १४४ दफा के अनुसार उन्हें चम्पारन 
जिला छोड़कर चले जाने का हुक्म दिया । महात्माजी ने उसे नहीं माना 
व अपना 'केसर-ए-हिंद” नामक सोने का तमगा सरकार को लोटा ' 
दिया । श्रदालत में उन्होंने श्रपना अपराध मंजूर किया ओर कहा कि. 
मैं इसकी सजा भोगने को खुशी से तैयार हूँ । परन्तु अन्त में सरकार के 
आदेश से उनपर से मुकदमा हटा लिया गया व महात्माजी तथा उनके 
अनुयायियों को उस जिले में किसानों की स्थिति की जाँच व उनकी सेवा' 
करने को छुट्टी मिली । बाद में सरकार ने भी एक जाँच -कममीशन बिठाया 
जिसमें महात्माजी भी एक सदस्य बनाये गये। अन्त को सरकार ने एक-. 
कानून बनाया जिसके द्वारा किसानों की वे सत्र शिकायते, जो १०० साल 
से किसी भी तरह मिट नहीं रही थीं, महात्माजी की सत्याग्रह - नीति के 
कारण दूर हो गई। तचसे ब्रिहार- निवासी व किसान महात्माजी के बड़े 
भक्त हो गये | 

फिर जनवरी १६१८ में उन्होंने खेड़ा जिले के अकाल के प्रश्न में 
दथा डाला। अकाल रहते हुए भी वहाँ छूट न देकर किसानों से लगान 
वसूल किया जा रहा था, यह देखकर उन्होंने करबन्दी का आन्दोलन शुरू 
किया व उसमें सफलता मिली । इससे हिन्दुस्तान के किसानों को 
यह विश्वास जमने लगा कि ब्रिथिश सरकार को भी, जो कि हमपरः 
हुकूमत चलाती है, झुका देने की शक्ति गांधीजी के पास है। चंपारन 
व खेड़ा में सत्याग्रह के सफल प्रयोगों को देखकर पढ़े-लिखे लोगों की 
भी यह धारणा होने लगी कि यह हमारे उद्धार का एक ऐसा साधन जरूर 


भारतीय सत्याग्रह-संग्राम 


है जो भारत-भूमि में उय व फल-फ़ूल सकता दे -) सहात्माजी/कू' ,भी 
आत्मविश्वास इससे बढ गया | कह दुबे 

इसके बाद हो महायुद्ध के सिलसिले में धन-जन को संहायता केलिए 
दिल्ली में सरकार ने एक दरबार किया । इसमें डॉ० वेसेंट व लो० तिलक 
को निमंत्रण न मिलने से म० गांधी ने जाने से इनकार कर दिया था । 
मगर बाद में वाइसराय के आग्रह से वे गये थे । उन्होंने अपना मत 
वहाँ साफ तौर पर जाहिर किया जिसपर लोकमान्य तिलक ने "केसरी? में 
सन्‍्तोष प्रकथ किया था। इस टरबार से लोटकर महात्माजी ने वाइसराय 
को एक खत लिखा था; “साम्राज्य की हिस्सेदारी में अभी हमारा 
चंचुपात भी नहीं हुआ है । भावी श्राशा के भरोसे हम अपना काम 
चला रहे हैं। इस आशा को सफल करने का सोदा में करना नहीं 
चाहता । परन्तु यह जता देना डचित होगा कि इस श्राशा का टृटना 
मानो हमारा भ्रम दूर होना ही है । हमने यदि साम्राज्य-रक्षा के लिए 
अपनी सेवाएँ दीं तो उसके फलस्वरूप हमें यह दिखाई पढ़ना चाहिए 
कि स्वराज्य मिल गया । आपने कहा कि घरेलू झगड़े निपटा लो ; पर 
इसका श्र्थ अगर यह हो कि हम हुकूमत के जोरो- जुल्म चुपचाप सहन 
करते रहें तो यह मानने में में असमथ हूँ । यही नहीं, चल्कि इस संगठित 
जुल्म का प्रतिकार में अपनी सारी शक्ति लगाकर करता रहूँगा । आप 
अधिकारियों को यह बता ढे कि वे किसी शख्स पर जुल्म न करें और 
लोकमत का अधिकनसे-अ्धिक आदर करते हुए शासन-कार्य चलावें ! 
चंपारन में बरसों के जुल्मों का प्रतिकार करके मने ब्रिटिश न्याय की 
श्रेष्ठता प्रकट की है। खेड़ा जिले में जो जनता सरकार को शाप दे रहें 
थो उसे अनत्र यह जँचने लगा है कि बाद हम अपने हक-सत्य-के लिए 
कष्ट उठाने को तेयार हैं तो वास्तविक सत्ताधारी सरकार नहीं बल्कि खद 
हमीं हैँ । इससे उनकी कटुता आज दर हो रहो है श्रोर वे कहते हैं, यहद्द 
सरकार लोक-हितकारी ही हगी ; क्योंकि जहाँ कहीं अन्याय का प्रतिकार 
सविनय श्रवज्ञा के द्वारा किया जाता है वहां 
तरह चंपारन व खेड़ा में मंने अपने 


सावम्राज्य की निश्चित व 
पे न न २४. 
खास संचां का है । इस तरह के मरे का टन 


< 
की बन्द करने ८ 


श्दच०ण. ख्राधुनिक भारत 


मुझसे कहना मानों मुझे अपना जीवन ही स्थगित करने के लिए कहना है।” 

इससे यह जाना जाता है कि वे महायुद्ध की विकट परिस्थिति में भी 
जनता को अपने हकों के लिए, सत्याग्रह का अवलम्बन करने को शिक्षा दे 
रहे थे। इससे यह च्रात भी बहुत कुछ स्पष्ट हो जाती है कि वे उन दिनों 
स्वराज्य के अन्दोलन में ज्यादा हिस्सा क्‍यों नहीं ले रहे थे | वे मानते 
थे कि स्वराज्य का जन्म, जिस तरह का आन्दोलन उस समय हो रहां था 
उससे नहीं, बल्कि सत्याग्रह के बल से होगा । इसलिए वे उसमें या 
विलायत शिष्ट-मंडल ले जाने के फेर में नहीं पड़े | जब्न कांग्रेस का शिष्ट- 
मंडल विल्ञायत गया तो वे उसके साथ न जाकर हिन्दुस्तान में सत्याग्रह 
का पाठ लोगों को पढ़ाते रहे | १६१६ में महात्माजी ने एक राष्टव्यापी 
सत्याग्रह का प्रयोग शुरू किया । उस साल जनवरी में रोलट कानून, 
जोकि काले कानून के नाम से पुकारा गया, भारत सरकार ने बनाया । 
इसका विरोध घारा-सभाओं में लोक-प्रतिनिधियों ने बड़े जोरों से ओर 
असंदिग्ध भाषा में किया | बल्कि भाषणों में ऐसी धमकी भी दी कि लोक- 
मत को उुकराकर यदि ऐसा कानून जनता के सिर पर थोपा गया तो उसका 
फल सरकार को भोगना पड़ेगा | पगर सरकार ने समझा कि यह गीदड़ 
भत्रकी' है और कानून पास कर लिया | तब २ फरवरी को महात्मा 
गांधी ने हिन्दुस्तान भर में सत्याग्रह का पहला शंख फूँका | 

इसका श्रीगणेश ३० मार्च को हृढ़ताल और उपवास से होनेवाला 
था; परन्तु बाद को यह दिन बदलकर छुः श्रग्नेल कर दिया गया । लेकिन 
कुछ भूल से देहली में यह दिन ३० मार्च को ही मनाया गया । इसी 
दिन वहां जुलूस में पहली बार गोली चली ओर स्वामी श्रद्धानन्द गुरखों 
'की संगीन के सामने छाती खोलकर खड़े हो गये । स्वामीजी का यह 
सत्याग्रह सफल हुआ और गुरखों के हृदय में सत्यरूपी परमेश्वर जागा | 
घट-घट में सत्यरूपी जरमेश्वर मोजूद है ओर अनासक्ति की भावना से 
आत्माहुति को जाय तो वह उससे प्रकट हो जाता है । सत्याग्रह का यह 
अनुष्ठान आधुनिक भारत के इतिहास में पहले पहल ही लोगों को जेँचा । 
सरकारी फौज के गुरखे सैनिक भी 'ईश्वरः सवंभूतानां ह॒द शेड्जु न तिष्ठतिः धर्म 


भारतीय सत्याग्रह-संग्राम श्पर 


शास्त्र या अध्यात्मशास्त्र में इस सिद्धान्त के अपवाद नहीं हैँ, यह देखकर 
विचारशील लोगों का विश्वास इस सिद्धान्त पर अधिक दृढ़ हुआ । 
दिल्ली में गोली चलने की खबर सुनकर महात्माजी उस तरफ को चल 
पड़े। उन्हें कोसी स्टेशन पर रोक लिका गया ओर पंजाब व दिल्ली प्रान्त 
सें जाने की मनाही कर दी गई। जन्न गांधीजी ने उसे नहीं माना तो उन्हें 
गिरफ्तार करके ११ अप्रेल को बम्बई लाकर छोड़ दिया गया । ६ अ्रप्रेल 
को सारे हिन्दुस्तान के कस्वे-कस्वे में, हड़ताल, उपवास, प्रार्थना, जुलूस, सभा 
आदि हुई! | जगह-जगह सत्याग्रह-मंडल कायम हुए, गेरकानूनी साहित्य 
प्रकाशित किया गया ओर त्रिना डिक्लेरेशन दिये अखबार निकालने का 
निश्चय महात्माजी ने किया । 'सत्याग्रही? नामक श्रखच्ाार निकाला गया 
ओर गांधीजी के वे पुराने लेख जो राजद्रोहात्मक करार दिये गये थे 
फिर से छापकर बाँटे गये। इधर लोगों में ऐसा जोश बढ़ रहा था और 
उघर एकाएक उनकी गिरफ्तारी को खच्र सुनकर लोग आपे से बाहर 
हो गये ओर जगह-जगह दंगे, अंग्रेजों के खून, लूटमार, आग, रेल की 
पटरी और तार उखाड़ना श्रादि अनेक प्रकार के उपद्रयों की भीपण 
लहर फेल गई | महात्माजी जन्न बंत्रई लाये गये तो वहाँ दंगा चालू था । 
उन्होंने उसे शान्त किया । अ्रन्त को उपद्रध रोकने के लिए उन्होंने 
३ दिन का उपवास किया । फिर श्८ अ्रप्रेल को आवश्यक शान्तिमय 
वातावरण के अमाव में यह आन्जेलन श्रनिश्चित काल के लिए स्थगित 
करना पड़ा । इन्हीं दिनों पंजाब में भी जद्ग-जगद्द दंगे हुए। फोनी 
कानून जारी कर दिया गया। १७ अप्रैल को अमृतसर के जलियांवाला 
बाग में २० हजार लोगों की भीड़ पर मशीन गन से गोलियाँ चलाई गई" 
ओर लोगों पर अनहृद जुल्म ओर वेइजती की गई । सरकारी गिनती 
के अनुसार ४०० लोग मरे और १००२ घायल हुए | इ 
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से हिन्द. 
मुसलमान, ली, एर्प-चालक-इद्ध सभी थे । जख्मियों को बसे ही मठों 
के साथ त्िना किसी उपचार के रात भर रहना पड़ा। यह आसुरी कागडद 
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गांधी ने प्रिव्श साम्राज्य के साथ श्रसहयोग-युद्ध ठान दिया। लो० तिलक 
दिन 
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उन्होंने कह, मुझे अफसोस इतना ही है कि रोलट बिल के खिलाफ 
जब गांधीजी ने सत्याग्रह शुरू किया तब उसमें सम्मिलित होने के लिए , 
मैं हिन्दुस्तान में मोजूद नहीं था । शिए्-मंडल का परिणाम श्राशाजनक 
नहीं हैं इसलिए स्वराज्य का आन्दोलन जोरों से करते रहना चाहिए ।॥! 
उनके इस भाषण का हमारे ख्याल में वही अथ निकलता है कि उनकी 
राय में स्वराज्य शिप्टमंडलों के द्वारा नहीं बल्कि सत्याग्रह के ही द्वारा मिल 
सकता था | 
इसके बाद अमृतसर में कांग्रेस का अधिवेशन हुआ। इसमें महात्मा- 
जी के आग्रह से एक प्रस्ताव पास हुआ जिसमें लोगों की तरफ से हुए 
उपद्रव की निन्‍्दा की गई थी। इसे पेश करते हुए. महात्माजी ने कहा-- 
हमारी भावी सफलता की क्रुजी इसी में हे कि हम इस प्रस्ताव के 
मूलभूत सत्य को हृदय से स्वीकार करें व उसपर अमल करें | यदि हम 
उस शाश्वत सत्य को न समभेंगे तो हम अ्रसफल हुए बिना न रहेंगे । 
सरकार यदि पागल हो गई तो लोग भी उसके साथ पागल हो गये । 
'पागलपन का जवाब्र पागलपन से नहीं बल्कि समझदारी से दीजिए, जिससे 
सारी स्थिति आपके काबू में थ्रा जाय |? महात्माजी के इस प्रस्ताव 
को मंजूर करना मानों उनके सत्याग्रह के धरातल और सिद्धान्त को मान 
लेना था। यह स्वीकार कर लेना था कि हमारो राजनीति का श्रव आगे 
सत्याग्रह के सिवा दूसरा अधिष्ठान मानना सम्मवीय नहीं है और इस 
अधिष्ठान को कायम करना दे तो 'जेसे के साथ तैसा? की नीति नहीं बल्कि 
पागलपन का जवाब समभदारी से देने? की नीति ओर सिद्धान्त के 
अनुसार चलना होगा | 
अमृतसर-कांग्रेस के पहले, नवम्बर १६१६ में, देहली में झ० मभा० 
खिलाफत कमेटी को मीटिंग हुईं थी । उसमें खिलाफत के मामले में 
न्याय .न हुआ तो मह्यत्माजी की सलाह से असहयोग करने का प्रस्ताव 
पास हो चुका था । अर्थात्‌ महात्माजी पदले से ही श्रसहयोग-संग्राम 
की तैयारी कर रहे थे। लेकिन जबतक पंजाब व खिलाफत के विपव में 
सरकार अपनी नीति की घोपणा साफ तोर पर न कर दे तबतक लड़ाई 
का बिगुल बजाना उन्हें ठीक न जँचता था। श्रन्त को जब सरकार को 
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ओर से पूरी निराशा मिली तब उन्होंने स्पष्ट रूप से असहयोग की घोपणा 
कर दी । ॥ 

जब पिछले महायुद्ध में तुर्किस्तान के खिलाफ हिन्दुस्तान के मुसल- 
मानों के लड़ने का सबाल पेदा हुआ तत्र उन्हें यह आश्वासन दिया गया 
था कि मुसलमानों के धर्म-क्षेत्रों पर से खलीफा की सत्ता नष्ट नहीं 
की जायगी ; लेकिन वे वायदे तोड़ दिये गये | अ्रतः खिलाफ्त के 
मसले में म० गांधी, लो० तिलक व लाला लाजपतराय तीनों एकमत के 
थे | तीनों को यही लगता था कि जब ब्रियिश सरकार ने मुकलमानों 
को दिये सच वचन तोड़ दिये, उनके साथ विश्वासघात किया तो प्रत्येक 
हिन्दू का कतव्य है कि इस समय मुसलमानों का साथ दे । प्रश्न यह था 
कि मुसलमानों का साथ देकर ब्रिटिश साम्राज्य से लड़ा जाय और इस 
तरह हिन्दुस्तान की आजादी फिर हासिल की जाय, या इस भय से कि 
हमें आजादी मिलने पर सम्भवतः मुसलमान सिरजोर हो जायेंगे और 
अपनी हुकूमत कायम कर लेंगे, ब्रिटिश साम्राज्य के गुलाम 
ही बने रहें? ऐसे समय लोकमान्य व गांधीजी ने यही उत्तर दिया 
कि ब्रिटिश साम्राज्य से लड़ना ही प्रत्येक राजनीतिज्ञ व देशभक्त हिन्द 
का पवित्र कतेव्य है । कांग्रेस डेमोक्रेटिक पक्ष के घोपरणा-पत्र भें 
तिलक ने कहा-- मुसलमानों की इस मांग का कि हमारी धार्मिक भावना 
व कुरान की शरीयत के मुताबिक खिलाफत का मसला हल होना चाहिए, 
यह दल समथन करता है । लालाजी ने कलकते में कांग्रेस के अ्रध्यक्त- 
पद से दिये अपने भाषण में बहुत खूतब्री से यह बताया है कि महज 
राजनेतिक व राष्ट्रीय दृष्टि से भी इस समय सुसलमानों का साथ देना 
हमारा कतंव्य है | पश्चिमी एशिया के साथ मुस्लिम राज्यों को अपने 
साम्राज्य में मिलाने की केंसी चाल अंग्रेज व फ्रांसीसी राजनेता चल रहे 
हैं, श्र यदि यद्द सफल हुई तो ईरान, अरब, मेसोपोटेमिया, बल्कि 
अफगानिस्तान में से भी मुसलमान फीज लाकर अंग्रेज किस तरह हमारी 
गुलामी को झमिट बना सकेंगे, यह उन्होंने अहुत अच्छी तरह दिखाया | 
यदि ये तीनों इस नीति को अंगीकार न करते तो राप्ड्द्रोद्दी व व्यवद्टार- 
शून्य राजनेतिक नेता साबित हुए होते । मद्दात्मा गांधी ने साफ-साफ़ 
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कह दिया कि मैं मुसलमानों की तरह अंग्रेजों का मी दोस्त हूँ; लेकिन 
अगर यह सवाल आया कि मुझे अंग्रेज व मुसलमान ढो में से किसी 
एक की दोस्ती छोड़नी पड़े तो मैं अंग्रेजों की दोस्ती छोड़ दूंगा और 
अपने राष्ट्रनबन्शुओं के नाते मुसलमानों का साथ दूँगा तथा उनकी 
तरफ से अंग्रेजों से लड़ँगा | इस लड़ाई में धर्म के तौर पर नहीं किंतु, 
नीति के तौर पर श्रहिंसा को मानना मुसलमानों ने मंजूर किया था | १० 
मार्चे १६२० को असहयोग की जो पहली घोषणा प्रकाशित हुईं उसमें 
गांधीजी कहते हें: 

“अगर हमारी मांगें मंजूर न की गई' तो हमें क्या करना चाहिए 
इसके बारे में दो शब्द लिखता हूँ। गुप्त या प्रकट रूप से सशस्त्र युद्ध 
करना एक जंगली तरीका है । आज वह अव्यावहारिक है, इसलिए. उसे 
छोड़ देना उचितं है | यदि में सबको यह समभ्का सकूँ कि यह तरीका 
हमेशा के लिए, अ्रनिष्ट है तो हमारी सब मांगें बहुत जल्दी पूरी हो जाये । 
जो व्यक्ति या राष्ट्र हिंसा को छोड़ देता है उसमें इतना बल 'आ जाता है 
कि उसे कोई नहीं रोक सकता | परन्तु अरब तो में अव्यवहायंता व 
निष्फलता के श्राधार पर हिंसा का विरोध कर रहा हूँ । हमारे सामने 
एक रास्ता है, असहयोग । वह सीधा व साफ मार्ग है । हिंसात्मक 
न होने से वह कारगर भी उतना ही होगा । सहयोग से जन्न अ्रधःपात व 
अपमान होने लगता हैं या हमारी धार्मिक भावनाओं को चोट पहुँचतीः 
है, तब असहयोग कतंव्य हो जाता है। जिन हकों को मुसल्लममान अ्रपनी 
जान से भी ज्यादा प्यारा समझते हैं उनके अपहरण को हम चुपचाप सह 
लेंगे, ऐसा ख्याल इंग्लैंड न बना सकेगा और इसलिए, हम पूरा असह- 
योग अ्रमल में ला सकेंगे | जिन्हें पदू-पदवियाँ, तगमे मिले हों वे उन्हें 
छोड़ दे । छोटी - छोटी सरकारी नौकरियाँ भी छोड़ दो जाये । हाँ, खानगी 
नौकरियों का समावेश असहयोग में नहीं होता । जो असहयोग न करें 
उनका सामाजिक बहिष्कार करना ठीक नहीं । स्वयंप्रेरित असहयोग ही 
जनता की भावना व असन्तोप की कसोर्ी है | सेनिकों को फौजी नोकरी 
छोड़ने के लिए. कहना असामयिक है। वह पहली नहीं आ्रखिरी,सीढ़ी 
है | जन्न वाइसराय, भारत मंत्री, प्रधान मंत्री कोई भी हमें दाद न देंगे 
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तभी हमें उस सीढ़ी पर पाँव रखने का अधिकार होगा । असहयोग का 
एक-एक कदम हमें बहुत सोच - विचार कर उठाना होगा | अत्यन्त प्रखर 
वातावरण में भी हमें आत्मसंयम रखना होगा इसलिए हमें आहिस्ते 
कदम ही चलना होगा |” 

इस धोषणापत्र में असहयोग-संग्राम का सारा कार्यक्रम बीज-रूप में आा 
जाता है। कोई भी सरकार मुल्करी व फौजी व्यवस्था में प्रजा के सहयोग के 
बिना एक कदम नहीं चल सकती ओर प्रजा द्वारा घोपित अतहयोग में 
यदि मुल्की व फोजी अफसर एवं नोकर शामिल हो गये तो फिर जनता 
जिस राज्य को नहीं चाहती वह नहीं टिक सकता और उसकी जगह 
नवीन राज्य की स्थापना हो जाती है। निःशस्त्र राज्यक्रांति की यह 
'-तात्विक उपपत्ति है। वह इस उद्धरण में दी गई है। जन्नतक देश की 
जनता में यह आत्मविश्वास नहीं पेंदा होता कि हम अपने संगठन के 
बल पर अ्रपना राज्य चला लेंगे और देश में अंधाधुन्धी न होने देते हुए 
शान्ति स्थापित कर सकेंगे तबतक प्रस्थापित राजसत्ता को पुलिस व फौजी 
महकमे के लोगों को श्रतहयोग के लिए न पुकारना चाहिए ; क्योंकि 
उसके श्रभाव में यादवी -ग्रहकलह व श्रराजकता फेलने की व जनतंत्र की 
शान्ति के बजाय संनिकबाद व तानशाही की मनमानी चल निकलती है, 
जिससे विदेशी सत्ता को लाभ मिलेगा व शान्तिमय क्रान्ति सफल न 
होगी। इसीलिए गांधीजी ने इस घोषणापत्र में कहा है कि सेनिक 
असहयोग त्रिलकुल श्राखिरी सीढ़ी है । 

इसके बाद, खिलाफत, पंजाब व स्वराज्य के बारे में सरकार को तरफ 
से पूर्ण निराश हो जाने पर महात्माजी ने १ अगस्त १६२० को असहयोग- 
युद्ध की दुंदुभी बजा दो ओर कलकत्ता कांग्रेस के विशेष अधिवेशन में 
उसपर अपनी मुहर -छाप लगा दी । असहय्रोग का कार्यक्रम इस प्रकार 
बनाया गया : 

: (१) उपाधियाँ व तमगे- बिलले लौटा देना, 

(२) सरकारी दरबार, उत्सव आदि समारंभों से असहयोग, 

(३ ) सरकारी व अद्ध सरकारी पाठशालाओं का बहिष्कार व उनकी 
जगह राष्ट्रीय शालाओं की स्थापना, 
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'(४) अदालतों का बहिष्कार व पंचायतों की स्थापना, 

(५) मेसोपोटेमिया के लिए. सेन्य भरती व मुल्की नौकरियों 
का बहिष्कार, 

(६) धारा-सभाओं का व मतदान का बहिष्कार; 

(७) विदेशी माल का बहिष्कार । 

इसमें देशबन्धुदास आदि कुछ नेताओं ने धारासभा के बहिष्कार का 
तत्वतः विरोध किया था; लेकिन अन्त में महात्मा गाँधी का प्रस्ताव बहुत 
बड़े बहुमत से पास हुआ । तभी से कांग्रेस ने महात्माजी के सत्याग्रह की 
दीक्षा ला व अ्रन्त तक वह उनके नेतृत्व में स्वराज्य की लड़ाई लड़ती रही | 

सन्‌ १६२० के श्रन्त में नवीन धारासभाओं का पहला चुनाव हुआ 
जिसके बहिष्कार में सच्च नेताओं ने पूरा सहयोग दिया । यह असहयोग- 
संग्राम की पहली चढ़ाई थी। देशत्न्धु व नेहरूजी ने वकालत छोड़ दी 
व अदालतों का बहिष्कार किया | नागपुर-कांग्रेस ने भी इस कार्यक्रम 
को मंजूर किया । तब्रसे १६२२ में महात्माजी को राजद्रोह में छुः साल 
की सज्ञा देने के समय तक, महाराष्ट्र के केलकर - पक्षु को छोड़कर, किसी 
भी राष्ट्रीय नेता ने इस कार्य में बेसुरा राग नहीं अलापा ओर न कोई 
विप्न पंदा किया | 

१६२० में कांग्रेस ने अपने पुराने ध्येय--ओपनिवेशिक स्वराज्य वैध 
मार्गों से--को बदलकर 'उचित व शान्तिमय साधन से स्वराज्य-प्राप्ति? कर 
दिया । बहिष्कार-योग की पहलेवाली टूटी हुई श्खला फिर अ्रसहयोग- 
योग के रूप में जुड़ गई । इसी तरह लोकमान्य प्रभ्नति राष्ट्रीय नेताश्रों 
का यह आग्रह कि स्वतन्त्रताबादी दल को कांग्रेस में सम्मानपूर्वक आने 
की सुविधा रहे, महात्माजी ने पूरा किया व कांग्रेस में स्वातन्त्यवादी 
शान्तिमय वीरों की शेक्ति का संचय किया। सूरत में लोकमान्य ने जिस 
उद्दे श्य की सिद्धि के लिए नरम दल वालों से कगड़ा किया था वह १६२० में 
महात्माजी ने पूरा कर दिया। 
.._ नवंबर १६२० में सरकार ने इस आन्दोलन के विषय में अपनी 
नीति घोषित की । कहा कि आन्दोलन के मूल प्रणेताओं ने जो उसकी 
सीमाएँ बाँध दो हैं उन्हें लांघकर जो हिंसा को उत्तेजना देंगे या पुलिस 
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३) 


अथवा फौज की राजभक्ति कम करने की कोशिश करेंगे उन्हीं पर ,कानूनी 
कारवाई की जाय, ऐसी हिदायतें प्रांतीय सरकारों को दी गुई हैं ।, उस 
समय सरकार ने शायद यह सोचा होगा कि लोगों की सहानुभूति के 
अभाव में असहयोग की यह हलचल अपनी मौत आप ही मर जायगी | 
लेकिन इसका चल जेसे-जसे बढ़ने लगा वैसे-चेसे यह दीख पड़ने लगा.कि 
सरकार अपनी इस नीति पर कायम न रह सकेगी व दमन पर उतारू हो 
जायगी । इस समय लॉड्ड चेग्सफर्ड चले गये थे ओर लाडे रीडिंग का 
दौर शुरू ही हुआ था । 

३१ मार्च व १ अप्रेंल को वेजवाड़ा में कांग्रेस की कार्यसमिति व्‌ 
महासमिति की बैठकें हुई. जिनमें यह तय हुआ कि तिलक स्वराज्य फंड 
के लिए. १ करोड़ रुपया जमा किया जाय, २० लाख चरखे चलाये जाय॑ँ, 
शराबखोरी मिथई जाय व पंचायतें स्थापित की जायँ । इन्हीं दिनों 
सरकार ने ज्ञाव्ता फौजदारी की १४४ व १०८ धाराओं के अनुसार 
भाषणबन्दी, सभावन्दी; जलूस-बन्दी, जमानतें तलब करना आदि नागरिक 
स्वतंत्रताशों पर कुठाराधात करनेवाली दमन-नीति शुरू कर दी थी । 
लेकिन काय-समिति ने इन हुकमों को तब्रतक तोड़ने की मनाही कर 
दो थी जबरतक कानून-मंग की नौबत न आरा जाय | 

मई १६२१ में मालवीयजी की मध्यस्थता से लाड रीडिंगव गांधीजी 
को भुलाकात हुईं.। उसमें, ऐसा मालूम होता है कि लाडे रीडिंग ने 
महात्माजी को यह आश्वासन दिया था कि जच्रतक आन्दोलन अहिंसा 
की मर्यादा के अन्दर रहेगा तबतक नागरिकता के मूलभूत अधिकारों पर 
प्रहार करके दमननीति अंगीकार नहीं की जायगी । इधर महात्माजी ने 
भी उन्हें यह जताया होगा कि मैं अहविसात्मक नीति के बारे में बहुत 
सावधान हूँ और यह साबित करने के लिए उन्होंने कहा होगा कि श्रली 
भाइयों के भाषणों में ऐसे 3द्गार होंगे जिनसे हिंसा को प्रोत्साहन मिलता 
होगा | तो उसके लिए उनसे खेद प्रदर्शित करावेंगे, क्योंकि उस 
मुलाकात के बाद ही अली-बन्धुओं की तरफ से एक विज्ञप्ति प्रकाशित 
हुई थी जिसमें उन्होंने अपने भाषणों के कुछ अंशों पर खेद प्रदर्शित किया 
था और अहिंसा-नीति पर फिर अपना विश्वास प्रकट किया था। कहना 
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न होगा कि यह सब्र महात्माजी की सलाह से ही हुआ होगा | :इसके 
बाद सितम्बर 'तक सरकार ने दमन-नीति का खास तौर पर अवलम्बन नहीं 
किया ; मगर बाद में अली-भाइयों पर राजद्रोह का सुकदमा चलाया गया । 
यह दमन-नीति का श्रीगशेश था। इस समय तक तिलक स्वराज्य-फणए्ड 
पूरा हो चुका था | २० लाख चरखे चलाने का संकल्प पूरा होकर खादी 
का काम जोरों से शुरू हो गया था । जुलाई सन्‌ १६२१ के अन्त में 
महासमिति की जो बेठक बंबई में हुई उसमें यह प्रस्ताव हुआ कि जिस 
सरकार ने बहु-संख्यक भारतीय प्रजा का पृष्ठपोप्रण व विश्वास खो दिया 
है उसकी मुल्की व फौजी नोकरी छोड़ देने का श्रर्थात्‌ असहयोग की 
सलाह देने का प्रत्येक नागरिक का मूलभूत अधिकार है । अंकारा? की 
ठ॒र्की सरकार से ब्रिटिश सरकार की लड़ाई छिड़ जाने की आशंका थी, 
इसलिए, एक यह भी प्रस्ताव किया गया कि इसमें हिन्दुस्तानी सेनिक 
ब्रिटिश सरकार से सहयोग न करें | इसके फोरन बाद ही चारों ओर दमन- 
नीति का दौर-दौरा हो गया जिसके पहले शिकार अली-भाई हुए । 

कराची की खिलाफत-परिपद्‌ में ८ जुलाई को मौ० मुहम्मद अली 
ने पूर्वोक्त प्रस्ताव की नीति के अनुसार भाषण दिया व उसमें बताया कि 
हिन्दुस्तान में कानून-भंग का आन्दोलन शुरू करके अदमदाबाद-कांग्रेस 
के समय हम स्वतंत्रता का ऋणडा खड़ा करंगे.| शोकत श्रली ने भी इसी 
आशय का भाषण दिया था । इन्हीं के ज्ञिए मुकदमा चलाया गया था | 
इस तरह सितम्बर से सरकार व कांग्रेस की खुल्लमखुल्ला। लड़ाई. शुरू हो 
गई | १७ नवम्बर को इंग्लैंड के युवराज बंबई उतरे। वे जहाँ-जहाँ 
गये वहाँ हड़ताल, विरोध-प्रद्शक सभाएँ ब जलूस तथा विलायती कपड़ों की 
होलियॉ-> ये प्रदर्शन होने लगे | जिस दिन वे बंबई उतरे, उस दिन सारे 
हिन्दुस्तान में हड़ताल रक्‍्खी गई थी | किन्तु बंबई में उस समय दंगे व 
खून-खरानी हा गई | तन्र महात्माजी ने ५ दिन का उपवास करके १-२ 
दिन में ही शान्ति स्थापित की थी । 

युवराज-स्वागत के इस बहिष्कार: में कांग्रस व खिलाफत कमेटी 


मिलकर काम कर रही थी । इन्होंने जगह-जगह स्वयंसेवक दल बनाये 
थे।. २५ दिसम्बर को युवराज कलकत्ता पहुँचनें वाले थे | वाइसराय भी 
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वहीं रहते थे | इससे उस दिन की हड़ताल को बड़ा महत्व मिला .था | 
लाडे रीडिंग. की यह प्रत्नत उत्कए्ठा थी कि हर तरह ऐसा प्रयत्न किया 
जाय जिससे हड़ताल न होने पावे व स्वागत-सत्कार ठा--बाठ से हो 
जाय । इसके लिए उन्होंने कठोर दमन-नीति का सहारा लिया व स्य॑- 
सेवक दलों को गेर-कानूनी करार दे दिया। इसके जवाब में कांग्रेस ने 
इन हुक्मों को न मानकर स्वयंसेवक दलों में भर्ती होने की हलचल तेजी 
से शुरू की । इस सत्याग्रह में देशभन्घुदास, प० मोतीलाल नेहरू, लाला 
लाजपतराय श्रादि बहुतेरे राष्ट्रीय नेता जेलों में चल्ले गये व सत्याग्रही 
केदियों की संख्या २०-२५ हजार तक पहुँच गई | तब भी इस लहर 
को रोक सकने का कोई लक्षण लाड रोडिंग को नहीं दिखाई दिया । 
तब उन्होंने कहा था--“मेरी समर में नहीं आता कि हिन्दुस्तान म॑ केसे 
व क्‍यों हजारों लोग एक-एक करके जेल चले जा रहे हैं। इस आन्दोलन 
को केसे रोका जाय ! मैं बड़ी उलकन व असमंजस में पड़ गया हूँ ।? 
यह दृश्य देखकर बंचई के तत्कालीन गवनर जाज लायड ने खानगी तौर 
पर कहा था कि यदि गांधीजी ने खुद-ब-खुद इस आन्दोलन को १६२१ 
में बन्द न कर दिया होता तो वह सफलता के बिलकुल नज़दीक ही पहुँच 
गया था | इससे इस बात का श्रन्दाज हो सकता है कि उस समय 
आन्दोलन कितना प्रखर व दुर्धष हो गया था | जब लाडे रीडिंग ने 
यह देखा कि हमारे दमन-चक्र से आन्दोलन बन्द नहीं हुआ तो उन्होंने 
२५ दिसंत्रर के युवराज के आगमन-दिवस के पहले महात्मा गांधी से 
हो सके तो समझ्ोता करने की कोशिश शुरू की । 

१६२१ के अन्त में अहमदाबाद में कांग्रेस का अधिवेशन हुआ। 
उन्हीं दिनों यहाँ समझौते की बातचीत होने लगी। उसकी शर्तें .इस 
प्रकार थीं : सत्याग्रह बन्द किया जाय, सत्याग्रहो केदी छोड़ दिये जाये 
ओर सबपक्षीय नेताओं की एक परिषद्‌ बुलाकर स्वराज्य के प्रश्न पर 
विचार कियां जाय | परन्तु लाड रीडिंग इस बात पर अड़ गये कि कराची 
परिषद्‌ के बाद खिलाफत-अआन्दोलन में जिन नेताशओ्रों को- जेल भेजा गया 
है, उन्हें न छोड़ा जाय | अन्त को इसके विषय में भी उन्होंने कुछ 
समझौता कर लिया था 5 लेकिन कहते हैं कि इस बारे में महात्माजी का 
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तार द्वारा उत्तर उन्हें देर से मिला जिससे यह प्रकरण वहीं समाप्त हों 
गया । मगर ऐसा मालूम होता है कि इस समभौते को गरज्ष सिर्फ 
इतनी ही थी कि किसी तरह युवराज के स्वागत के बहिप्कार को टलवा 
दिया जाय । इसीलिए, वह मौका निकल जाने पर लाड्ड रीडिंग ने उन्हीं 
श॒र्तां पर समझोता करने से साफ इनकार कर दिया | तत्न महात्माजी ने 
१ फरवरी १६२२ को वाइसराय को आखिरी चेतावनी का एक पत्र भेज- 
कर लिखा कि दमन-नीति को बन्द करके अ्रत्र भी नागरिक स्वतंत्रता 
का सदेव के लिए. श्राश्वासन दे दीजिए; नहीं तो में वारडोली ताल्‍लुके से 
करबन्दी का आन्दोलन शुरू करूगा | वाइसराय का तुरन्त इनकार 
आरा गया | इसके पहले ही अद्मदाबाद-कांग्रेस ने महात्माजी को डिक्टेटर- 
सर्वाधिकारी-बना दिया था और सारे हिन्दुस्तान की आँखे बारडोली के 
अ्रपूव शान्ति-संग्राम की ओर लग रही थीं | इतने ही में मद्दात्माजी को 
तार द्वारा खबर मिली कि ५ फरवरी को चोरी-चोरा ( युक्षप्रान्त ) में 
कांग्रेसी जलूस के लोगों ने पुलिस के २१ सिपाहियों व १ थानेदार का 
पीछा करके उन्हें थाना चौकी में शरण लेने पर मजबूर किया व श्राखिर 
में उस चोकी में आग लगा दी जिससे वे जलकर खाक हो गये | इसके 
पहले भी बम्बई, मालेगाँव आदि में छोटे-बड़े दंगे हो चुके थे व मलाबार 
में तो मोपलों का खासा उत्पात ही हो गया था | इसपर महात्मा गांधी 
इन दंगों की निनन्‍्दा करके ही रह गये थे ओर उपवास के द्वारा उनका 
प्रायश्चित करके आन्दोलन को चलने दिया था। परन्तु चौरीचोरा के 
हृत्याकाएड की खत्रर सुनकर उनकी धारणा हुई कि अभी अहिंसा का मर्म 
कांग्रेसवाले सममे नहीं हैं। ऐसी दशा में यदि करबन्दी का आन्दोलन जारी 
रखा जायगा तो जगह-जगह हिंसा-काण्ड व सैनिक शासन शुरू हो 
जायगा ओर यह प्रयोग असफल ही रहेगा। यह सोचकर उन्होंने वारडोली 
की लड़ाई अनिश्चित समय के लिए स्थगित कर दी। १२ -फरवरी को 
कांर्येसमिति की बेठक बारडोली में हुई जिसमें कानून-मंग व” आज्ञा-मंग 
स्थगित किया गया व कांग्रेस के सदस्य बढ़ाना, चेरखों का प्रचार करना, 
राष्ट्रीय शिक्षण-संस्थाएँ व पंचायतें स्थापित करना, शराबखोरी मिठाना, 
अंस्वृश्यता-निवारंण -व॒हिन्दु-मुसलमान एकता के लिए प्रयत्न करने कां 
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विधायक कार्यक्रम मंजूर हुआ । इसके बाद २४-२६ फरवरी को दिल्ली 
में महासमिति की बेठक हुई व महात्माजी की इस नीति को उसका 
समथन प्राप्त हुआ । लेकिन इसमें स्थान-विशेष व प्रश्न-विशेष के लिए 
व्यक्तिगत सत्याग्रह करने की इजाजत प्रान्तिक समितियों को दे दो गई 
थी। इस तरह निःशस्त्र क्रान्ति का पहला सत्याग्रही घावा १ वर्ष ४ 
महीने के बाद अनिश्चित काल के लिए स्थगित हुथ्वा। परन्तु इससे 
कांग्रेस की श्रसहयोग-नीति पर असर नहीं पड़ा, बल्कि इसके द्वारा शान्ति 
मय श्रसहयोग व सत्याग्रह अथात्‌ निःशस्त्र क्रान्ति ही हमारी नीति का 
वास्तविक बल है, यह विश्वास अ्रधिक दृढ़ हुआ । 

असहयोग का श्राक्रामक कार्यक्रम बन्द करके सिर्फ विधायक व 
संगठनात्मक जन-सेवा का कार्यक्रम कांग्रेस के सामने रखने से देश में अनेक 
मतभेद होने लगे व महात्माजी पर कांग्रेस के अनेक नेता तहर-तरहं से 
हमले करने लगे । ऐसा मालूम पढ़ने लगा मानो सरकार के प्रति बगावत 
करने की भावना कुछ समय के लिए. ठण्डी पड़ गई व आपस के 
रगड़ों-कंगढ़ों के रूप में प्रकट होने लगी। इतने ही में महात्मा गांधी 
की गिरफ्तारी की अफवाहें उड़ने लगीं | तत्र ६ मार्च के 'यंग इण्डिया? 
में महात्माजी ने एक लेख लिखा--अगर में पकड़ा गया? । उसमें उन्होंने 
कांग्रेस-कार्यकर्त्ताओं को यही उपदेश दिया कि वे खादी, राष्ट्रीय शिक्षा, 
हिन्दू-सुसलमान-एकता, अस्पृश्यता-निवारण आदि विधायक कार्य करते रहें 
ओर अहिंसा-बत का पूरा-पूरा पालन करें। १३ माचे को महात्माजी 
राजद्रोह के अभियोग में गिरफ्तार हुए श्रोर अहमदात्राद के दौरा जज 
मि० ब्र मफील्ड के इजलास में उनका मुकदमा चला । १८ माचे को 
महात्माजी ने अदालत में अपना लिखित बयान पेश किया। इसमें 
उन्होंने विस्तार के साथ यह बताया है कि दक्षिण अफ्रीका में उनका 
सावजनिक जीवन केसे शुरू हुआ, सत्पाग्रह करते हुए. भी वहाँ केसे 
साम्राज्य-निष्ठ रहे, फिर रोलगट कानून, जलियांवाला बाग, खिन्नाफत' 
आदि कारण्डों से उनकी साम्राज्य-भक्ति को केसे ठेस लगी, हिन्दुस्तान में 
कानून-स्थापित सरकार किस तरह जनता को चूसने की नीति पर चल रही 
है, यहाँ देशभक्ति ही किस प्रकार अपराध बना दिया गया है, लोग 


के 
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केसे भयभीत व पौरुषहीन हो गये हैं और १२४ (अ) किस तरह, दमन- 
कारी घाराश्रों की तुरो बन गई है! फिर कहते हैं, मुझे खुशी है कि 
नागरिक स्वातन्त्रय का गला घोंटनेवाले कानूनों के सिरताज १२४ (अर) 
धारा के श्रनुसार मुझपर अभियोग लगाया गया। प्रेम कानून के 
द्वारा न तो पेदा किया जा सकता है, न कानून से उसका - नियमन ही हो 
सकता है। किसी भी व्यक्ति या संस्था के प्रति श्रसन्तोष प्रकट करने की 
छुट्टी तब्रतक होनी चाहिए जच्रतक हिंसा को प्रोत्साहन न दिया जाय या 
ऐसा इरादा न हो । परन्तु भाई शंकरलाल पर व मुझपर जो दफा 
लगाई गई हैं उसके श्रनुसार तो असन्तोष का प्रचार करना भी अपराध 
है | इस दफा की रू से जो मुकदमे चलाये गये हैं उनमें से कइयों पर मैंने 
गौर किया है और में जानता हूँ कि इनके अनुसार भारत के कई श्रद्यन्त 
लोकप्रिय देश-भक्तों को सजाएँ हुई हैं। इसलिए इस धारा के मुताबिक 
मुकदमा चलाया जाना मैं अपने लिए गोरब की ही बात समभता हूँ। 
मैंने.बहुत थोड़े में बता दिया है कि मेरे असन्तोष का कारण क्‍या है ? किसी 
भी अधिकारी या खुद राजा के प्रति मेरे मन में किसी तरह की व्यक्तिगत 
घुणा या द्वेष नहीं है ; लेकिन जिस शासन -पद्धति द्वारा अन्नतक लोगों 
का अभूतपूव अहित हुआ है उसके प्रति असन्तोष रखना मैं एक सद्गुण 
मानता हूँ । इसलिए इस प्रणाली के प्रति प्रीति रखना मैं पाप समझता 
हूँ ।. . मेरी नाकिस राय है कि 'सत्‌? से सहयोग करना जितना कतंव्य 
है उतना ही 'श्रसत्‌? से श्रसहयोग करना भी है। मगर अबतक न्याय- 
कर्ताओं का जो प्रतिकार किया जाता था वह हिंसायुक्त होता था। 
लेकिन में अपने देशबन्धुश्रों को यह चता रहा हूँ कि हिंसात्मक प्रतिकार से 
अनिष्ट ही अधिक होता .है ओर पूर्ण अरिंसा के द्वारा ही असत? से 
सफल असहयोग किया जा सकता है । इसलिए, भले ही कानून की दृष्टि 
से मेरा यह काय जान-बूककर किया हुआ अपराध दिखाई देता हो 
लेकिन मुझे! वह नागरिक का श्रेष्ठ कर्तव्य, भासित - होता है ,श्रोर इसके 
लिए में बड़ी खुशी. से भारी-से-भारी सजा भोगने को तंयार हूँ । आपको 
यदि ऐसा प्रतीत होता हो कि जिस कानून के अनुसार कारवाई करने की 
जिम्मेदारी आपपर है वह अन्याय-युक्त है.तो आपके . सामने अपने पद 
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से इस्तीफा दे देने व असत्‌? से असहयोग कंरने का, अथवा आपका 
यह खयाल हो कि जिस शासन -पद्धति को , चलाने में आप सहायता कर 
रहे हैं वह या यह कानून न्यायोचित व जनहितकारी हैं और इसलिए 
'मेरा यह कार्य जनहित के प्रतिकूल है तो मुझे अधिक-से-अधिक सजा 
देने का-दो में से कोई एक मागें--न्यायाधीश व असेसर साहबान, 
खुला है |? कहना नहीं होगा कि न्यायाधीश ने दूसरे ही मार्ग का अवलम्बन - 
करके महात्माजी को छुः साज् की सजा ठोकी व लोकमान्य की परंपरा 
चालू रखने का प्रमाण-पत्र उन्हें दिया | अपने फेसले में उन्होंने गांधीजी 
की प्रशंसा की ओर कहा कि आपको सजा सुनाते हुए मुझे बड़ा दुःख हो 
रहा है। उन्होंने लोकमान्य के मुकदमे का भी उल्लेख किया । भारत- 
वासियों के हृदय ने इस बात को फोरन ही ग्रहण कर लिया व लोकमान्य 
के दिवंगत हो जाने से खाली हुए. अपने हृदय-सिंहासन पर जिस विभूति 
की उन्होंने स्थापना की थी, उसकी महत्ता के प्रति उनकी श्रद्धा अ्रधिक 
. दृढ़ हुई | 
सितम्बर १६२० में जब महात्माजी ने कांग्रेस के सामने असहयोग- 
संग्राम की योजना रक्‍्खी तव-उन्होंने कहा था कि यदि कार्यक्रम पूरा 
हो जाय तो एकसाल में हमें स्वराज्य मिल जायगा। उसके बाद कोई डेढ़ 
साल तक उस कार्यक्रम को पूरा करने में अपना व जितना और उत्पन्न 
हो सका वह सारा बौद्धिक व आत्मिक बल खच्चे करके उन्होंने कोई कसर 
नहीं उठा रकखी । परन्तु वह बल स्वराज्य-प्राप्ति के लिए काफी नहीं साबित 
हुआ | यह सच हो, तो भी, कांग्रेस का इस मार्ग में दृढ़ विश्वास होना, 
व्‌ पहले जो वह महज प्रस्ताव पास करनेवाली दुबल संस्था थी उसकी 
जगह तब्दील होकर उसको साल भर तक अखण्ड कार्य करनेवाली व 
प्रस्थापित राजसत्ता से संगठित लड़ाई लड़नेवाली क्रान्तिकारी संस्था बनाना 
यह चमत्कार कोई मामूली बात नहीं है । देशबन्धुद्यस, पं० मोती 
लालजी नेहरू, डा० राजेन्द्र प्रसाद जैसे प्रख्यात वकील -बैरिस्टरों का 
अपनी सारी बुद्धि व शक्ति देश-सेवा में क्रोंककर फकीर बन जाना व 
संकड़ों मामूली वकीलों व उत्साही युवक विद्यार्थियों का. आजन्म देशन्‍्सेवा- 
का ब्त ले लेना कोई ऐसी-वंसी वात नहीं थी । हजारों लोगों द्वारा खुले 
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आम कानून-भंग करने से देश में जो प्रतिकार की एक जबरदस्त लहर 
उठी, दमन-चक्र के द्वारा उसे रोक सकने में राजप्रतिनिधि को अ्रसमथथता 
का एहसास होना, कांग्रेस के साथ सुलह करने की आवश्यकता प्रतीत 
होना, श्रन्त में उस महान व प्रवल आन्दोलन का कांग्रेस व उसके 
सर्वावकिरी के हुक्म से रूक जाना ओर उसी हुक्म से देश के हजारों 
नवयुवकों व सेकड़ों नेताओं का जन-संगठन व जनसेवा के रचनात्मक 
कार्यों में लग जाना उस दीक्षा को अ्मिय बनाने के लिए काफी थीं: 
जो मद्दात्माजी ने राष्ट्र को अन्रतक दी थी | १६०६ में बरीसाल में 
घन्देमातरम! का उच्चार न करने-संबंधी हुक्म के निःशस््र प्रतिकार करने 
का जो झ्ान्दोलन भारतीय राजनीति में पहले पढल आया व जो बहिष्कार- 
योग श्रपनी बुद्धि से तेयार करके चलाने का प्रयोग किया गया, उसे बहुतः 
बड़े पैमाने पर व अधिक वैज्ञानिक आधार पर महात्मा गांधी ने प्रत्यक्ष 
कर दिखाया था। इस प्रयोग में एक नवीनता थी ओर वही इसकी 
सफलता का वास्तविक कारण थी। महात्माजी ने उस बहिष्कार-योग को' 
अहिंसा-निष्ठा का आध्यात्मिक अधिष्ठान दे दिया था। लोकमान्य तिलक ने 
पहले ही लिखा था कि निःशस्त्र क्रान्ति या सत्याग्रह की बुनियाद उपनिषद्‌ 
के श्रात्मत्रल पर डाली गई है । निःशज््र क्रान्ति का शास्त्र यदि तंयार 
करना है तो उसका अधिष्ठान अहिंसा ही हो सकती थी। अहिंसा-शास्त्र 
की भूमिका नस्‍्वीकार करने के कारण ही आयलेंड के निःशस्त्र 
क्रान्तिवाद को आगे चलकर सशस्त्र क्रान्ति का रूप प्राप्त हो गया | 
हिन्दुस्तान में पहले पहल तिलक था अरविन्द बाबू ने जो प्रयोग किया 
उसे सरकार ने दत्रा दिया व फिर उसका पुनरुजीवन उनसे न हो सका । 
लेकिन जिन दिनों भारत में बंयभंग का आन्दोलन चल रहा था उन्हीं 
दिनों दक्षिण श्रफ्रीका में अहिंसा के अधिष्ठान पर निःशस्त्र क्रान्ति का 
एक प्रयोग महात्माजी ने सफल कर लिया था | हिन्दुस्तान आने पर' 
एक-दो छोटे मामलों में उन्होंने वही प्रयोग सफल करके दिखा भी दिया' 
था | फिर १६२० के सितंत्रर से १६२२ को फरवरी तक बहुत बड़े पैमाने 
पर यद्व प्रयोग किया जिसमें पूरी नहीं तो इतनी सफलता जरूर मिली' 
जिससे लोगों में. यह विश्वस उत्तन्न हुआ कि उसकी फिर आजमार्यश करके 
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देखा जाय | इसे क्या अन्धश्रद्धा कहेंगे ! आँख वाले तो ऐसा नहीं 
कह सकते । 

जो हो; लेकिन महज इसीलिए कि इस प्रयोग को स्थगित करना 
पड़ा, यदि कई लोगों का विश्वास उसपर से उठ जाय तो ताउ्जुब नहीं | 
ऐसे समय में ज्ञिन नवयुवकों के हृदय में क्रान्ति की ज्वाला तो धधक रही 
थी; परन्तु अहिसावाद मान्य नहीं था, वे रूस के कम्यूनिस्ट क्रान्ति- 
शास्त्र की ओर झ्ुकने लगने; क्योंकि ऐसे समय युवक-हृदय को 
निःशस्त्र या सशस्त्र कोई भी एक क्रान्तिवाद ही पसन्द शआ्रा सकता था। 
नरम दल्लवालों का वैध मार्ग व देशबन्घुदास प्रभृति की धारासभा में 
अडंगा-नीति में उनका विश्वास बिलकुल नहीं रह गया था । ऐसे ही कुछ 
थुवकों ने भाई डांगे के नेतृत्व में, अक्तूबर १६२२ में, सोशलिस्ट” नामक 
एक अँग्रेजी साप्ताहिक पत्र शुरू किया । इन्हीं दिनों भाई मानवेन्द्रराय 
आदि यूरोपस्थित भारतीय कम्यूनिस्टों ने बर्लिन में 'वेनगाड! नामक पत्र. 
निकाला । १६१६ में रूस में कम्यूनिस्टों की विश्वक्रान्तिकारक संस्था 
थर्ड इन्टरनेशनल स्थापित हुई । उसने १६२० में यूरोप की साम्राज्यशाही 
से मुक्ति पाने के उत्सुक एशिया के देशों हिन्दुस्तान, चीन, ईरान, वुर्कि- 
स्तान, अफगानिस्तान इत्यादि को उनके क्रान्तिकाये में सहायता पहुँचाने 
की नीति स्वीकार को, जिसके धागे-डोरे हिन्दुस्तान तक पहुँचने लगे। 
१६२०-२२ में उत्तरी भारत के कम्यूनिस्ट विचार रखने वाले कुछ 
लोगों ने किसान-आन्दोलन में भाग लेना शुरू किया | १६२३ में पेशावर 
में कम्यूनिस्टों पर मुकदमा चला | १६२४ में कानपुर में एक षडयंत्र का 
मुकदमा चला जिसमें भाई राय, सुजफ्फर अहमद, शौकत उस्मानी,. 
गुप्ता, शर्मा, » गारवेलु, गुलाम हुसेन आदि आठ अभियुक्त बनाये गए | 
इनमें से राय जमनी में थे, शर्मा फरार हो गये, »%गारवेलु बीमार हो गये 
ओर हुसेन ने माफी मांग ली | शेष ४ मुलजिमों को मई १६२४ में 
४-४ साल की सजा हुईं | इसके बाद पहले के गुप्त पडयंत्र वाले सशस्त्र, 
क्रान्तिकारियों का ध्यान माकक्‍्से के वैज्ञानिक क्रान्तिवाद की तरफ अधिका- 
धिक जाने लगा | १६२७ में कानपुर में खुल्लमखुल्ला कम्यूनिस्ट कान्फरेन्स 
हुई और भारत में कम्युनिज्म के वेज्ञानिक क्रान्तिबाद के विधिपूर्वक- 
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स्थापित होने की घोषणा को गई-] इसी समय कम्यूनिस्ट पार्टी ने कांग्रेस 
के नेताओं से वेंसा ही एक ठहराव करने का प्रयत्न किया जेंसा कि चीन 
के राष्ट्रीय नेता डॉ० सनयातसेन से किया था| लेकिन भाई डाँगे का कहना 
है कि कांग्रेस के नेताओं ने उसे-संजूर नहीं किया। १६२२ से कॉग्रेस 
में दो दल हो गये--धारासभा-प्रवेशवादी ओर धारासमा-बहिष्कारवादी। 
चहिष्कार-बादी पक्ष वह था जो असहयोग के कार्यक्रम पर डटा हुआ था 
ओर जिसे प्रवेशवादी अ्रपरिवतनवादी कहने लगे | अपने लिए. उन्होंने 
परिवतन-वादी नाम पसन्द किया । असल में तो इस वाद का बीज 
१६२० की काँग्रेस के विशेष अधिवेशन में बोया गया था। बीच में 
डेढ़ साल तक सत्याग्रह-रूपी उग्र कार्यक्रम के कारण उसमें अंकुर नहीं 
फूट था। देशबन्घुदास ने महात्माजी के घारासमा-बहिष्कार का जोरों 
से विरोध किया था तथापि उनका यह मत नहीं था कि माण्टेगू- सुधारों 
को कार्यान्वित करने में सहयोग दिया जाय । वे धारासभा में अडंगा- 
नीति के पक्ष॒पाती थे ओर अन्त तक उसपर डटे रहे। १६२३ में जो 
स्व॒राज्य-पार्टी कायम की गई उसकी नीति-घोषणा में कहा गया. था कि 
जनतक मास्टेगू-सुधार रद्द करके पूर्ण स्वराज्य देने का वचन सरकार 
नहीं देगी ओर प्रान्तिक स्व॒राज्य की स्थापना नहीं करेगी तबतक अधिकार 
स्वोकार करके सरकार से सहयोग न किया जाय और सतत विरोध किया 
जाय। पं० मोतीलाल नेहरू ओर देशतन्घुदास दोनों मानते थे कि. यह 
नीति अरह्िसात्मक असहयोग के सिद्धान्त के विपरीत नहीं थी ओर इस- 
लिए वे अपने को अ्रसहयोगवादी ही कहते थे | १६२३ के दिल्ली बाले 
कांग्रेत के विशेष अधिवेशन में स्व॒राज्य-पार्टी को धारासभा में जाने की 
इजाजत' मिल गई और १६२३ के अन्त में जो चुनाव हुए. उसमें सब 
जगह इसकी जीत हुई और धारा-समाओं में चहुमत रहा । 
जनवरी १६२४ में महात्मा गांधी यरवदा जेल में अपडिसाइटिस 
से एकाएक बीमार हुए. । कनेल मेडॉक उन्हें तुरन्त पूना के ससून अस्पताल 
में ले गये ओर ऑपरेशन किया । इसके वाद सरकार ने उन्हें बिना शर्त 
छोड़. दिया । कुछ दिन वे जुहू (चंचई) में रहे | वहाँ पं० मोतीलाल नेहरू 
व देशबन्धुदास से - धारासभा-प्रवेश के संबंध में- उनकी . बहुतेरी, चचों 


भारतीय सत्याग्रह-संग्राम १६७ 


हुई | मतभेद तो नहीं मिटा; लेकिन महात्माजी ने यह आश्व्रासन दिया: 
कि जन्न कांग्रेस “ने धारा-सभा में जाने की मंजूरी दे दी है तो अच 
किसी को उसमें आपत्ति नहीं करनी चाहिए, बल्कि भरसक सहायताः 
करनी चाहिए । इधर दास-नेहरू ने यह मंजूर किया कि हम सब महात्मानी 
के विधायक कार्यक्रम में सहायक होंगे । उन्होंने तो यहाँ तक लिखित 
अभिवचन दिया कि जब हमें यह प्रतीत होगा कि घारा-सभाश्रों से कुछ 
काम नहीं बनता तो हम उन्हें छोड़कर चले आवंगे ओर महात्माजी 
के नेतृत्व में कांग्रेस के नियमानुसार सविनय-मंग श्रथवा सत्याग्रइ-आन्दो- 
लन में अग्रसर हो जावबंगे । १६२४ में वेलगाँव के अधिवेशन में कांग्रोस 
ने इस समझौते को मंजूर कर लिया । इससे महात्माजी की गेरहजिरी 
में कांग्रेस में जो दो दल बन गये थे उनका फिर गठबंधन हो गया | 
बेलगाँव में महात्माजी ही कांग्रेस के सभापति थे । उसके बाद थोड़े ही 
दिनों में उन्होंने बंगाल में जाकर देशबन्धु की सहायता से सत्याग्रह के 
दूसरे मोर्चे की तेयारी को थी । मगर दुर्भाग्य से १६२५ में देशबन्धु का. 
देहावसान हो गया और लोगों को लगा कि बंगाल में दूसरे सत्याग्रह की. 
जो तेयारी की जा रही थी वह विफल हुई । 

देशबन्धु की मृत्यु के बाद पं० मोतीलाल नेहरू स्वराज्य-पार्टी के नेताः 
हुए। स्वराज्य-पार्टी की नीति माण्टेगूसुधारों के सम्बन्ध में यह थी कि 
जबतक सरकार. कांग्रेस से इसके विषय में समझोता नहीं कर लेगी तबतक 
मंत्रिमंडल न बनाया जाय | १६२६ की गौहाटी कांग्रेस के श्रध्यक्ष 
श्रीनिवास अयंगर ने अपने भाषण में कहा था कि मंत्रिपद अस्वीकार 
करने की नीति सावेकालिक या बिला-शर्त नहीं है । देशबन्घुदास ने 
फरीदपुर में जो शर्ते रखी थीं वे जच्रतक मंजूर नहीं हो जायँ तबतक इस- 
नीति में परिवर्तन करना न शक्‍य है ओर न इष्ट हो । धारा-सभा में 
अड़ंगा-नीति, भाहर रचनात्मक संगठन और अंत में सत्याग्रह ऐसा 
तिहरा बल इस मांग के पीछे था। प्रत्येक मांग के पीछे कुछ शक्ति होनी 
चाहिए. | उसकी परिणति प्रत्यक्ष प्रतिकार तक होनी चाहिए. । इसके लिए 
कॉम स का अनुशासन मानना और सत्याग्रह के समय महात्मा गांधी का 
नेतृत्व मंजूर करना आवश्यक था | इन मुद्दों को स्वराज्य-पार्टी ने .कभीः 
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नहीं छोड़ा । यही कारण है कि महात्मा यांधघी और स्वराज्य-पार्टी का 
चह सहयोग दिन-दिन दृढ़ होता गया ओर अंत को, १६२६ में, जब यह 
साबित हो गया कि ब्रिटिश सरकार धारासभा के विरोध के फल-स्वरूप 
स्वराज्य की प्रांग पूरी करने को तेयार नहीं होती तब लाहौर-कांग्रेस 
में पं० मोतीलाल नेहरू ने देशबन्धु सहित महात्माजी के आश्वासन की 
पूरा किया श्रौर धारा-सभा के बहिष्कार का तथा महात्मा गांधीजी के 
नेतृत्व में सत्याग्रह करने का प्रस्ताव कांग्रेस ने पेश किया । 

महात्मा गांधी ओर स्वराज्य-पार्टो में जो यह सद्भाव बढ़ रहा था 
वह महाराष्ट्र के केलकर-पक्ष॒ को १६२५ से ही अप्रिय होते लगा । 
१६२६-२७ की धारा-सभाओं के चुनाव के पहले ही उन्होंने स्वराज्य-पार्टी 
से अलग होकर मंटिगू-सुधारों का विरोध करने की नीति छोड़ दी थी 
और उन्हें कार्यान्वित करके लोक-हित साधन की नई नीति अखितायर 
कर ली थी। यह नीति कांग्रेस ओर स्वराज्य-पार्टी की नीति के खिलाफ 
चली, मगर १६२० में लोकमान्य तिलक द्वारा निर्धारित कांग्रेस डेमोक्रेटिक 
पार्य की नीति से भी यह गई-बीती थी। तिलक ने 'विधानिक विरोध? 
पर जोर दिया था जो कि केलकरपत्षु ने अपनी नौति से दृथ दिया । इसी 
तरह 'लोकमतानुसार विरोध या सहयोग की नीति ठहराने? की बात भी 
निकाल डाली | प्रतिसहयोग को व्याख्या ही ऐसी कर डाली कि सुधार 
केसे ही हों, उन्हें कार्यान्वित किया जाय. और इसी तरह लोगों का बल 
बढ़ाया जाय । - 

लोकमान्य के समय में ही उनके दल में दो भाग हो गये थे । एक 
था क्रान्तिकारियों की तरफ और दूसरा था वैधमार्गियों की तरफ क्रुकता 
हुआ । पहले उपपक्ष में थे-खाडिलकर, परांजपे व देशपांडे (गंगाधर राव) 
दुसरे में केलकर, करंदीकर का समावेश होता था। लोकमान्य की राय में 
केलकर राजनीति में 'सावधानता? की व खाडिलकर “उत्साह? की प्रतिमूर्ति 
थे। उनके स्वर्गवास के बाद उनकी राजनीति का “उत्साह? महात्पा गांधी 
'के साथ मिल गया व 'सावधानता?-सिफ केलकर-पक्षु के पास रह' गई । 
लोकमान्य के समय में जिनके हृदय क्रान्तिवाद की ओर श्राकषिंत हो गये 
थे वे गांधीजी के निःशस्त्र क्रान्तिवाद में शामिल .हो-गये और जो 


भारतीय सत्याग्रह-संग्राम श्ष्६ 


“सावधानता? का मंत्र जपते रहे वे उनसे अलग रहकर कहने लगे--गांधी 
का अ्रहिंसावाद हमें नहीं जँचता | इनमें से कुछ लोग जनता को ऐसा 
भी भासित करने की चेष्टा करते हैं मानो वे हिंसात्मक क्रान्तिकारी हैं । 
हम ऊपर बता ही चुके हैं कि पहले का सशख््र क्रान्तिकारी दल धीरे-धीरे 
माक्स के क्रान्तिवाद में शरीक होने लगा | इस वेज्ञानिक क्रान्तिवाद से 
केलकर-पक्तु का कितना विरोध है, यह बताने की आवश्यकता नहीं । 
१६२२ से लेकर १६२८ तक स्वराज्य-पार्टी व असहयोग-दल अपने- 
अपने ढंग से स्व॒राज्य की लड़ाई लड़ते रहे, मगर प्रत्यक्ष श्राक्रमण की 
नोबत अबतक न लाई जा सकी । १६२७ में लाडे भकेनहेड ने सायमन 
कमीशन की नियुक्ति करके यह चर्चा शुरू की कि मांटेगू-सुधारों में कुछ 
परिवतेन किया जाय या नहीं । इसमें एक भी भारतीय नहीं लिया गया 
था । भारतीयों के आत्मनिणंय के अधिकार पर यह जबरदस्त कुठाराघात 
था । यह देखकर नरम दुल-सहित सब दलों ने उसके बहिष्कार की आवाज 
उठाई व मद्रास-कांग्रेस में पं० जवाहरलाल नेहरू का स्वतंत्रता को ध्येय 
मानने का प्रस्ताव पास हो गया । इसके साथ दो और महत्त्वपूर्ण प्रस्ताव 
पास हुए, ; ( १) सायमन-कमीशन के बहिष्कार का आन्दोलन करना 
व ( २ ) ऐसी स्व॒राज्य-्योजना चनाना जो सब्र दल के लोगों को पसंद 
हो | एक और भी प्रस्ताव पास हुआ--आगामी महायुद्ध में ब्रिटिश 
साम्राज्य के साथ सहयोग न किया जाय। इससे पहले जवाहरलालजी 
यूरोप-यात्रा कर चुके थे और उनके विचार समाजवादी हो गये थे । इसी 
समय से उन्होंने समाजवादी नीति के अनुसार कांग्रस की राजनीति को 
सार्वत्रिक क्रान्तिकारी बनाने का सिलसिला शुरू कर दिया था। १६२८- 
२६ में जगह-जगह घूमकर उन्होंने 'युवक-संघ” व 'स्वाधीनता-संघ? 
स्थापित किये व नवयुवकों में समाजवादी स्वांगीण क्रान्ति की, भावना 
पैदा की । फिर १६३० में महात्माजी के नेतृत्व में जो पूर्ण स्वराज्य का 
सत्याग्रह शुरू हुआ और उसमें जो युवक सम्मिलित हुए उन्हीं में से 
आगे चलकर कांग्रेस सोशलिस्ट पार्टी का जन्म हुआ | इसके अलावा, 
१६२४ में कानपुर षड्यंत्र-केस में सज[ पाये हुए लोग जब छूट आये तो 
कम्यूनिस्ट पार्टी को फिर जोर मिलने लगा | १६२७ से २६ तक मजदूरों 
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की. हड़तालों व कम्यूनिस्ट पार्टी के संगठंन का बड़ा जोर रहा | परन्तु, 
“१६३० के प्रचंड संग्राम से यह पार्टी प्रायः अलग रही | इसके पहले ही 
इस पक्त के नेताओ्रों को १६२६ में मेरठ पड़यंत्र केस में सरकार ने जेल 
में ठोक दिया था । 
पं० जवाहरलालजी जहाँ एक श्रोर भारतीय नवयुवकों में समाजवादी 
क्रान्ति के विचार फेला रहे थे वहाँ दूसरी ओर पं० मोतीलाल नेहरू एक. 
सब्र पक्तीय परिषद्‌ बुलाकर उसमें ओऔपनिवेशिक स्वराज्य के विधान का 
मसविदा तेयार कर रहे थे। तीसरी ओर सरदार अल्लमभाई पटेल 
बारडोली में किसानों का संगठन करके उन्हें सत्याग्रह के लिए. तयार कर. 
रहे थे--मानो वे दिखाना चाहते थे कि महात्माजी के रचनात्मक कारये- 
क्रम के द्वारा सत्याग्रह की प्रचण्ड शक्ति किसानों में. केसे श्रा सकती है | 
प॑ं० मोतीलालजी ने मह्गत्माजी को तार दिया कि स्व॒राज्य-योजना बनाने 
के लिए श्राप इलाहाबाद झा जाइए | महात्माजी ने उन्हें जबाब दिया-- 
आप योजना तैयार कीजिए,, उसे अ्रमल में लाने के लिए जिस शान्ति 
की जरूरत पड़ेगी उसे पदा करने का काम में कर रहा हूँ । इससे यह 
जाना जाता है कि महात्माजी राजनीति की ओर किस हांष्ट से देखते हैं । 
१६२८ में सरदार वल्लमभाई ने बारडोली में कर-बन्दी सत्याग्रह का जो. 
आन्दोलन उठाया था वह सोलहों आने सफल हुआ । इससे देश के 
लोगों का ध्यान फिर से सत्याग्रह व प्रत्यक्ष प्रतिकार की ओर गया। 
१६१८ के अन्त में कलकत्ता में प॑० मोतीलालजी की अध्यक्षता में कांग्रेस 
का अधिवेशन हुआ उसमें 'नेहरू-रिपोर्ट), जो स्वेपक्षीय परिषद्‌ के द्वारा 
बनाई गई थी, मंजूर हुई ओर महात्मा यांधी ने यह प्रस्ताव पेश किया कि 
थदि नेहरू- रिपोट वाली श्रोपनिवेशिक स्व॒राज्य की योजना सरकार ने एक 
साल में, मंजूर नहीं की तो फिर कर-बन्दी व कानून-भंग-सहित असहयोग- 
युद्ध शुरू कर दिया जायगा । -साथ ही कांग्रेस ने यह भी घोषित किया 
कि असहयोग ओपनिवेशिक स्वराज्य के लिए, नहीं, बल्कि पूर्ण स्वराज्य 
या स्वतंत्रता के लिए किया जायगा । 
, पं० मोतीलालजी ने केन्द्रीय घोरासभा में इसी आशय का प्रस्ताव 
पेश किया व सरकार को चेताया कि अगले साल हम सत्याग्रह की जबर्‌- 
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'ईस्त लड़ाई छेड़ेंगें | लाडे अविन विलाायत गये व इसके उत्तर के बारे में 
ब्रिटिश मन्त्रिमंडल से सलाह-मशविरा कर आए । इधर देश में क्रान्ति- 
'कारी आन्दोलन की लहर बढ़ रही थी व कहीं-कहदीं हिंसा-काएड भी होने लगे 
थे | सायमन-कमीशन के बहिष्कार के जलूस में लाला लाजपतराय 
पर भी लाठी-प्रहार हुए थे ओर उससे उनकी ऐसी तन्रीयत खराब हुई 
कि उनका . देहांत हो गया। सन्‌ १६२८ में उनकी यह वीरोचित मृत्यु 
उनकी आजन्म देश-सेवा के अनुरूप ही हुई | बाद को लाहौर में सारडर्स 
की जो हत्या हुई उसका कारण लालाजी की मृत्यु का बदला लेना ही था। 
इस तरह इन दिनों हिन्दुस्तान में चारों ओर ही खलबली मच रही थी। 
'कांतिकारी भावना जिन राष्ट्रों की राजनीति का नित्य अधिष्ठान होता है, 
ओर जिसकी लहरें उठती-गिरती रहती हैं, इससे जिनमें क्रान्तिकारी भावना 
नहीं रहती है उन्हें बहिष्कार, असहयोग, सत्याग्रह, निःशस्त्र या सशस्त्र 
क्रान्ति ये क्षणिक लहरें मालूम होती हैं व उन्हें यह अपनी राजनीति का 
सेमित्तिक स्वरूप प्रतोत होता है ; परन्तु जिन लोगों का अन्तःकरण परा- 
'धीनता में जकड़ी हुई जनता की आकांच्ञाओं से समरस हो गया है उन्हें 
ये रह-रहकर उठनेवाली लहरं मानो पराधीन जनता के हृदय में उठने- 
वाली स्वतंत्रता को पवित्र आत्मप्रेरणा ही जान पड़ती हैं। मानव मन में 
परतंत्रता से स्वतंत्रता की ओर जाने की जो नित्य आत्मप्रेरणा होती है 
उसी में से क्रान्तिकारी भावनाओं की लहरें उठती हैं। अ्रतएव वे 
सच्चे लोकनायक अथवा राजनीतिज्ञ, जो चाहते हैं कि लोगों पर 
'उनकी सत्ता चले, उनकी तरफ से श्राँखें नहीं मूंद सकते ; परन्तु जिनके 
हृदय में स्वतंत्रता की प्रेरणा कम होती है उनके लिए यह एक रहस्य ही 
बना रहता है कि लोगों की इस आत्मप्रेरणा को जाग्रत करनेवाले नेता 
आम लोगों में क्रान्तिकारी आन्दोलन की जत्ररदस्त लहर केसे पेंदा करे 
देते हैं। उनकी बुद्धि इसमें ग्रसमथ सिद्ध होती है, इसलिए वे यह मान 
बेठते हैं कि यह एक जोश की, पागलपन की लहर उठी है, थोड़े दिनों 
में ठरडी हो जायगी | तब लोग- हमारी समझदारी की व बुद्धि को चारों 
को सुनने लगेंगे | 
“ हिन्दुस्तान लोट आने पर-१-नवंबर १६२६ को लांड श्रर्विन नें 
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एक विज्ञप्ति प्रकाशित की | उसमें कहा गया कि. १६१६ वाले 
सुधार-कानून का अन्तिम परयंवसान ओऔपनिवेशिक स्वराज्य ही है, 
सायमन कमीशन की रिपोर्ट आने पर व दूसरी सुधार-योजनाश्रों पर विचार 
करने के लिए, ब्रिटिश मंत्रिमए्डल का इरादा है कि ब्रिटिश राजनीतिशों, 
ब्रिटिश भारत के भारतीय नेताश्रों व देशी राज्यों के प्रतिनिधियों की मिलकर 
एक 'गोलमेज परिषद्‌? की जाय | नरम दल वालों को इससे सन्तोष हो 
गया और वे फिर सहयोगवादी हो गये | किन्तु महात्मा गांधी व कांग्रेस 
उस समय सहयोग के लिए तैयार न हुए। गांधीजी, सर सप्र, पं० मोतीलाल 
नेहरू, जिना साहब इत्यादि नेताओं की इस समय लाड श्रर्विन से मुला- 
कातें हुईं। महात्मा गांधी वहाँ जाकर यह आजमा लेना चाहते थे कि ब्रिटिश 
राजनेता श्रीपनिवेशिक स्वराज्य एक ही किस्त में दे देने को तेयार हैं या 
उसे अन्तिम ध्येय कहकर मांटेगू-सुधार जेंसी कोई और बेकार योजना 
हमारे गले बाँध देना चाहते हैं। लेकिन जब यह मालूम हुआ कि ब्रिटिश 
राजनेता ऐसा कोई आश्वासन देने को तैयार नहीं है तब गोलमेज- 
परिषद्‌ से असहयोग करने की व कलकत्ता-कांग्रेस के निश्चयानुसार 
स्वतंत्रता का प्रस्ताव पास करके सत्वाग्रह-युद्ध ठानने की नीति मन में 
धारण करके महात्माजी लाहीर-कांग्रेस में उपस्थित हुए, थे । 
दिसंचर १६२६ का लाहोर-कांग्रेस का अधिवेशन भारतीय 
राजनीति के इतिहास में बड़ा महत्त्वपूर्ण है | उसके सभापति पं० जवाहर- 
लाल नेहरू थे | उन्होंने अपने भाषण में यह बताया था कि 'समाजसत्ताक 
जनतंत्र” (502थ5: ००प०॥0८) मेरा अन्तिम ध्येय है| कांग्रेस के 
प्रथम समाजवादी अ्रध्यक्षु की दृष्टि से उनका यह भापण आधुनिक भारत 
के इतिहास में कायम रहेगा | उन्हंनि साफ तौर पर इसमें कहा है कि 
“यदि हिन्दुस्तान को अपने देश से दरिद्रता व विपमता मियानी है तो 
समाजवाद के ही रास्ते उसे जाना पड़ेगा | अलबचत्ता उसका ढांचा हमारे 
देश की मूल प्रकृति के अनुरूप बनाना पड़ेगा व उसके साधन भी श्रपनी 
परिस्थिति व परम्परा के अनुसार स्वतंत्र रूप से खोजने होंगे |?” साथ दी 
उन्होंने यह भी स्पष्ट कर दिया था कि कांग्रेस की वर्तमान मनोदृत्ति, 
: आारतोय-स्वतंत्रता-संग्राम की आज की अवस्था व इस युद्ध के वर्तध्रान नेता- 
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'इन सबका विचार करते हुए कांग्रेस का समाजवादी बनना और समाज- 
वाद के पूरे कार्यक्रम को अपनाना संभव नहीं है। उन्होंने यह विचार 
भी वेघड़क पेश किया कि मेरे आदश भारत में मध्य-युगीन राजे-रजवाड़ों 
के लिए, पूजी-युग के आ्राधुनिक औद्योगिक राजाओं के लिए कोई स्थान 
नहीं है ?? 

हिन्दुस्तान में प्रजातन्त्र के ध्येय का प्रचार करके राष्ट्रीय मनोशत्ति को 
बढ़ाने का काम लोकमान्य तिलक व महात्मा गांधी ने भारत की मूल 
प्रकृति का, खास राजनैतिक परिस्थिति को ध्यान में रखकर तद्नुकूल मार्ग 
से किया है। इन प्रयत्नों का फल ही यहाँ का वर्तमान रघष्ट्रवाद है | 

इस राष्ट्रवाद को यूरोपीय राष्ट्रवाद की तरह पूजीवादी व सेनावादी 
राष्ट्रवाद से उत्पन्न साम्राज्यवाद की अवस्था में से न गुजरना होगा, 
बल्कि उसका स्वाभाविक विकास समाजवाद में ही होना चाहिए | 
सो भी कांग्रेस के द्वारा ही। इस बात को समझने व उसके अनुसार अपनी 
नीति निश्चित करनेवाले पहले समाजवादी नेता जवाहरलाल ही हैं। 
यों तो हिन्दुस्तान में १६२२ से ही कम्यूनिज्म के रूप में समाजवाद आ 
गया था; परन्तु वह राष्ट्रीय संग्राम के वास्तविक महत्त्त्व खासियत को 
ठीक-ठीक नहीं समझ पाया था ओर उसमें रूसी क्रान्ति के अनुकरण की 
प्रवृत्ति थी । किन्तु पं० जवाहरलाल का समाजवाद पहले से प्रचलित 
राष्ट्रीय संग्राम-रूपी परिणत बच्त का परिपक्व फल है | अतएव हमारा 
यह खयाल है कि इसी नीति का अवलम्बन करने से हिन्दुस्तान में 
समाजवाद को प्रस्थापित करने का मार्ग जनता के हाथ लग सक़ेगा | 
समाजवादी युवक कार्यकर्ता भी इस बात को धीरे-धीरे समझने लग 
गये हैं। जो लोग उन्हें कुछु समय तक क्रान्तिवादी समभते थे वे भी 
यह मानने लगे हैं कि वे क्रान्तिवादी हैं। उनका क्रान्तिवाद लोकमान्य 
तिलक के पहले के क्रान्तिवाद की तरह ही वर्धिष्णु है, राष्ट्रशक्ति के साथ- 
साथ बढ़ता जानेवाला है। 

लाहौर-अधिवेशन में कांग्रेस का ध्येय स्वतंत्रता--पूरा स्वराज्य--घोषित 
किया गया व धारा-सभाओं का बहिष्कार करके फिर से सत्याग्रह व 
असहयोग-संग्राम छेड़ने में सारा देश सम्मिलित हो, इस आशय का प्रस्ताव 
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पास हुआ | इस प्रस्ताव के इक्के-दुक्के विरोधियों में श्री केलकर व 
'पं० मालवीयजी प्रमुख थे..। किन्तु लाहोर-कांग्रेस के बाद जो प्रचण्ड 
सत्याग्रह शुरू हुआ व बीच में थोढ़ा-सा विश्राम लेकर फिर जो १६३४ 
तक चला, उसमें वृद्ध मालवीयजी तो अन्त तक टिके रहे, मंगर' केलकर 
साहब ने शुरू में तो उसकी जनरदस्त लहर को देखकर सहयोग करने का 
थोड़ा-सां दिखावा किया ; लेकिन बाद में शीघ्र ही उससे अपने को बचा 
'लिया.ब लोगों से कहने लगे कि अरब यह आन्दोलन बन्द होना चाहिए.। 
वें कांग्रेस पर तथा उसके नेताओं पर टीका-टिप्पणी करने का अपना 
नित्य ध्रम॑ पालने लगे | परन्तु उनके इस नित्य या नमित्तिक 'धर्म-कर्म का 
ख़ुद महाराष्ट्र पर भी कोई प्रभाव नहीं हुआ । इस महान युद्ध में पुराना 
त्राह्मण-अन्राक्षणवाद खत्म हो गया व सारा महाराष्ट्र एक मुख से 
कांग्रेस के कण्डे के नीचे आकर ब्रिटिश साम्राज्य का मुकाबला करने 
लगा | लोकमान्य के निधन के बाद महाराष्ट्र में जो अंधकार-युग शुरू 
हुआ था वह नष्ट हो गया और महाराष्ट्र की बुद्धि पर जो राख चढ़ गई 
'थी वह उड़ गई व उससे उसके अन्तःकरण में जो ज्योति देदीप्यमान हुई, 
के प्रकाश में उसे अपना राष्ट्रीय कतंव्य साफ तौर पर दिखाई देने 
लगा। सारे देश में, तमाम प्रान्तों में, कम-बेश यही हालत हुई । 
महात्माजी ने 'डांडी-कूच” से आरम्भ करके नमक-कानून-मेंग का जो सत्या 
अह-युद्ध पुकारा, लाडे श्रर्विन साम्राज्य की सारी शक्ति -व दमन-नीति 
को आजमा कर भी, "उससे कांग्रेस को पीछे न हटा सके | बारिश. के दिन 
'नज़दीक आजाने से नमक-सत्याग्रह के बन्द होने की नोत्रत आनेवाली 
थी कि. जज़ल-सत्योग्रह शुरू होने लगा | सत्याग्रह की इस श्राग को बुझाने 
के लिए: गांधीजी आदि नेताश्रों को दमऩ-कानून के मातहत राजबन्दी 
बनाया गया: किन्तु इससे आग उलटी और भड़क उठी । -दमन 
का. प्रत्येक नया हुक्म सत्याग्रह के लिए एक नंवीन अवसर देता था और 
इसी उमंग में देश के हजारों युवक शान्ति के साथ जेलों में जाने लगे ।॥ 
किसान-करबन्दी-की हलचल मचाने लगे; व्यापारी ,ब्रिटिश, माल के 
चहिष्कार,का संगठन करने लगे, स्वयंसेविकाएँ विदेशी मालः की दुकानों 
प्र: धरना देकर लाठी-प्रहर, सहन: करने लगीं, राष्ट्रीय” कंडे के जलूस व 
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सलामी के लिए हजारों लाल देहात से एकत्र होने लगे मानो “अपने 
आचरण से यह दिखाने लगे हों कि हम ब्रिटिश सत्ता का नहीं, बल्कि कांग्रेस 
का हुक्म मानेंगे । हिन्दुस्तान का सारा नक्शा चार-पांच मास में चदल गया ' 
ओर इस युद्ध से निर्मित आत्म-तेज का प्रकाश सारी दुनिया में फेल गया । | 
संसार के सब विचारशील लोग हिन्दुस्तान की इस अपूर्ब राष्ट्रीय क्रान्ति 
की ओर आश्चय से देखने लगे । सरकारी सिपाहियों के लाठी-प्रहार' 
या गोलीवार को भी लोग नगण्य मानने लगे और जेसा कि महात्माजी ने 
गोलमेज-परिषद्‌ में कहा था, लड़के साम्राज्यशाही की गोलियों के सामने 
सीना तानकर खड़े रहने लगे | ऐसा दृश्य दिखाई देने लगा मानो कांग्रेस 
ब्रिथ्शि-राज्य की प्रतिस्पर्धी राज्यसंस्था हो ओर भारतीय जनता पर ब्रिटिश 
हुकूमत नहीं, बल्कि कांग्रेस की अन्नाध सत्ता चालू हो। पेशावर में 
गढ़वाली पलटन को हुक्म हुआ कि निहत्थी भीड़ पर गोली चलाओ 5 
लेकिन उसने साफ इनकार कर दिया | ऐसा प्रतीत होने लगा कि निःशस्त्र 
क्रान्ति की यह जबरदस्त लहर ब्रिटिश हुकूमत को हड़प किये डालती है | 
इन्हीं दिनों अर्थात्‌ प्रथम स्वाधीनता दिवस ( २६ जनवरी, १६३१ ) के 
एक साल बाद महात्मा गांधी प्रभ्ति कांग्रस-मन्त्रिमंडल--कार्य समिति के 
सदस्यों--को जेल से रिहा करके लाड अर्विन ने उनसे सममोते की 


बातचीत शुरू की और कांग्रेस से 'गांधी-अर्विन समभीोता? के श्रन्तगंत 
अस्थाई संधि की । 


१६३० के जाड़ों में इग्लेंड में पहली गोलमेज-परिषद्‌ हुईं थी, उससे 
महात्मा गांधी व कांग्रेस ने असहयोग किया था | फलतः इंग्लेंड के जहाज 
में बैठने के बजाय कांग्रेसी नेता जेलों में जाकर बठे थे | इस बार सरसप्रव 
बेरिस्टर जयकर ने लाड अर्विन व महात्मा गांधी में इस उद्द श्य से समझौता 
कराने का प्रयल किया कि वे सत्याग्रह बन्द करके गोलमेजं-परिषद्‌ 
में जा सकें। इसके लिए पं० जवाहरलाल व मोतीलाल नेहरू को महात्मा 
गांधी से मिलने इलाहाबाद से यरवदा भेजा गया था। फिर भी कांग्रेस के 
नेता जैसा आश्वासन चाहते थे उसके लिए सरकार तैयार नहीं थीं। इससे 
समभौता न हो सका और सर सप्र तथा जयकर साहब दूसरे नरम दली 
तथा साम्प्रदायिक नेताओं . सहित विलायत - गये | इस समय्‌ महाराष्ट्र 
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के प्रतिसहयोगी सहयोग के चार नेता चार दिशाओं में श्रपना श्रपना 
रास्ता खोजने लगे | जयकर साहब 'हिन्दू लिबरल? के रूप में ओर डा० - 
मुजे 'हिन्दू” की हेसियत से विलायत गये; किन्तु केलकर साहब परिषद्‌ का 
निमंत्रण अ्स्वीकार करके हिन्दुस्तान में ही रहे । उन्होंने 'केसरी? में कांग्रेस पर 
यह टीका की कि महात्माजी ने जवाहरलाल के चक्कर में आकर समभोता 
नहीं किया । लोकनायक अणे महात्माजी के कण्डे के नीचे सत्याग्रह में 
शरीक होकर जेल चले गये | इस तरह प्रतिसहयोगी सहयोग-दंल नाम- 
मात्र का रह गता। बाद को 'लोकशाही स्वराज्य-पक्ष! के नाम से श्री केलकर 
व बै० जमनादास मेहता के नेतृत्व में फिर उसे जन्म मिला 3 किन्तु 
आज इस दल में जयकर साहम व लोकनायक अगणे नहीं हैं | 
गोलमेज-परिषद्‌ की चर्चा के फलस्वरूप तत्कालीन प्रधान मंत्री 
रेम्से मेकडॉनल्ड ने भारत को औपनिवेशिक स्वराज्य देने का श्रभिवचन 
दिया। मन्त्रमण्डल की ओर से जो घोषणा उन्होंने की, उसमें 
ब्रिटिश सरकार को राय जाहिर की गई कि भारत के शासन की 
जिम्मेदारी केन्द्रीय व प्रान्तीय धारासमा को सोंपी जाय व बीच के संक्रमण- 
काल में आवश्यकता पड़ने पर अल्पसंख्यकों के हकों की रक्षा के लिए 
कुछ संरक्षण रक्‍खे जांय । जो संरक्षण रक्खे जायँ, वे भी ऐसे होंगे और 
इस तरह उनपर श्रमल किया जायगा जिससे पूर्ण उत्तरदायी शासन- 
- व्यवस्था प्राप्त होने में किसी प्रकार बांधा न पड़े | केन्द्रीय सरकार संयुक्त 
हो, उसमें ब्रिटिश हिन्दुस्तान व देशी राज्य दोनों का समावेश किया 
जाय, इसे क्या-क्या अधिकार दिये जायँ इसपर आगे ओर घिचार कर 
लिया जाय, क्योंकि देशी राजाओं पर इस सरकार का उतना ही अंकुश रहेगा 
जितना वे स्वेच्छा से मंजूर कर लेंगे। इस प्रकार केन्द्रीय घारासभा-मंडल बन 
जाने के बाद केन्द्रीय सरकार के मंत्रिमंडल कों अधिक उत्तरदायी बनाने 
का सिद्धांत ब्रिटिश सरकार स्वीकार करेगी | हाँ, वर्तमान परिस्थिति में 
संरक्षण व परराष्ट्रीय राजनीति के विपय गवर्नर जनरल के अधीन रहेंगे। 
इसके अलावा शान्ति-रक्षा कें लिए भी विशेषाधिकार रक्‍खे जायेँगे। हिन्दु- 
स्तान की साख ओर आर्थिक स्थिरंता-संबंधी कुछ संरक्षण रखकर केन्द्रीय 
सरकार का अथन्विमाग मंत्रिमंडलं' के श्रधिकार में दे दिया जायगा | 
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इस योजना में तीन तत्व मुख्य हैं: १---संयुक्त घटना, २--केन्द्रीय 
सरकार में उत्तरदाई शासनपद्धति श्रौर ३--संक्रमनकाल के लिए कुछ 
संरक्षक बंधन | बाद में महात्मा गाँधी व लाड अर्विन में जो स्थायी 
संधि हुई, उसमें महात्मानी ने मंजूर कर लिया था कि ये संरक्षण हिन्दुस्तान 
के हित की दृष्टि से ही तय किये जायँगे | गाँधी-अर्विन-समभौते पर एक 
यह एतराज किया जाता था कि लाहोर में स्वतंत्रता का प्रस्ताव पास करने 
के बाद महात्मा गाँधी गोलमेज-परिषद्‌ में जायेंगे केसे ? इसका जवान 
महात्माजी यह देते थे कि अ्रथे-व्यवस्था, संरक्षण ओर परराष्ट्रीय र।जनीति 
यह स्वतंत्रता का सार-भाग है। यदि इनकी सत्ता हमें मिल जाय और 
जब चाहें तब ब्रिटिशों की साभेदारी से हट जाने का हमें हक हासिल 
हो जाय तो फिर राष्ट्र के साथ बराबरी के दर्ज की साझेदारी करने में 
स्वतंत्रता के प्रस्ताव या ध्येय के विपरीत कुछ नहीं है । उन्होंने खुद लॉड 
अर्विन को जताकर कहा ओर लोगों पर भी प्रकट कर दिया कि मैं अपनी 
स्वतंत्रता को माँग गोलमेज-परिषद्‌ में ब्रिटिश राजनेताओं के सामने रक्खूँगा 
आर उसकी बुनियाद पर ही अंग्रेजों से समझोता करूँगा। मार्च १६२१ 
को गाँधी-अविन-संधि के होने के बाद विदेशी पत्न-प्रतिनिधियों से गाँधी- 
जी की महत्त्वपूर्ण बातचीत हुईं | उसका कुछ अंश इस प्रकार है : 

प्रश्न-- समझौते को दूसरी धारा * को देखते हुए मद्रास, कलकत्ता 
ओर लाहोर-कांग्रेस में स्वीकृत खतंत्रता का प्रस्ताव फिर से कांग्रेस में 
पास होना सुसंगत होगा १ 
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उत्तर--जरूर होगा। क्योंकि: ग्रह घारा -कराची-कांग्रेत में ऐसा 
प्रश्ताव करने में बाधक नहीं हो सकती | यह नहीं, .बल्कि मैने इस बात 
को तय कर लिया है कि आगामी गोलमेज-परिषद्‌ में स्वतंत्रता की माँग 
पेश करने में कोई बाधा न होगी। समभौता मंजूर करने से पहले इस 
विषय में मैंने इस स्थिति को अच्छी तरह खोल दिया था और अपनी 
स्थिति भी साफ कर दी थी । । 

प्र०--क्या आप प्रस्तुत संरक्षणों व प्रतिबंधों को मान लेंगे ? 

उ०--इस सम्बन्ध में कांग्रेस की स्थिति सारे संसार पर प्रकट है श्रोर 
समभता हूँ कि जो लोग आ्राज कांग्रेस को परिषद्‌ में निमंत्रण दे रहे हैं, 
उन्हें मालूम होना चाहिए कि कांग्रेस क्‍या चाहती है। कांग्रेस की 
स्थिति को स्पष्ट करने का मैंने अपनी ओर से भरसक प्रयत्न किया है. 
शोर अत्र भी ब्रियिश सरकार के लिए. मार्ग खुला हुआ है कि वह कांग्रेस 
को निमन्त्रण न दे। इस समभौते में यह शर्ते नहीं है कि कांग्रेस को 
गोलमेज-परिषद्‌ में जाना ही चाहिए, । 

प्र०--नये विधान में कुछ बंधन लगाना आप मंजूर करेंगे ९ 

उ०--हां, जो बंधन वाजिब व वांछुनीय होंगे, उन्हें में जरूर मंजुर 
करू गा | श्रल्पसंख्यकों का ही सवाल लीजिए : यदि हम इंस बात को नहीं 
मानेंगे कि अल्पसंख्यकों का हित हमारे हाथ में एक पविन्न धरोहर है तो 
हम इस महान राष्ट्र के ध्येय को सार्थक न कर सकेंगे। में इसे एक 
न्यायपूर्स संसत्षण मानूगा । 

५०--फोज ओर आशिक प्रतिबंधों के संबंध में आपकी क्या राय है! _ 

उ--आरथिक व्यवस्था के बारे में कहना हो तो कर्ज को- लीजिए | 
सरकार पर अगर कर्ज हो तो उसकी कुछ जिम्मेदारी लेनी ही पड़ेगी | 
इस श्रंश तक देश की साख पर व उसको बृद्धि पर कुछ बंधन स्वीकार 
करना मेरा कतेव्य है। फोज के संबंध में मुे यही बंधन सूभता है कि 
हिन्दुस्तान की रक्ता के लिए, जो ब्रिटिश सैनिक हमें दरकार होंगे उनके 
वेतन की जिम्मेदारी लेना और ऐसी ही किसी तरह की दूसरी बात का 


जिम्मा लेना भेरी समर में आर सकता है | 
: * प्र-पूर्णो स्वराज्य की आपकी क्या तस्वीर है १ ', 
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; 3० --मैं तो झाकाश, में. उड़ने वाला आदमी हूँ.।. इसलिए में तो 
ऐसे कई “मनोराज्यः किया करता हूँ। 'पूरणा-स्वराज्य? पूर्णा सम्तानता का 
विरोधी नहीं बल्कि आधार है। सब्बे-साधारण का दिमाग इस समानता 
को सहसा नहीं समझ सकता । समानता से मेरा तात्पय है कि सरकारी 
कांय का केन्द डाउनिंग-स्ट्रीय होने के बजाय दिल्ली हो । मित्रों का कहना 
है कि संभव है, इंग्लेंड इस स्थिति के लिए राजी न हो । 

ब्रिटिश लोग व्यावह्व रिक आदमी हैं। जिस प्रकार वे अपनी स्वतंत्रता 
से प्रेम करते हैं उसी प्रकार दूसरों को स्वतंत्रता देना उसी स्वातंत्य -प्रेम 
का अगला कदम है। में जानता हूँ कि भारत के लिए मैं जो समानता 
चाहता हूँ उसके दे देने का जन्म समय आवेगा तो वे यही कहेंगे कि यह 
तो हम हमेशा से चाहते थे। ब्रिटिश लोगों में अपने आपको भ्रम में 
रखने की जेंसी खूबी है वेसी ओर किसी राष्ट्र में नहीं। मेरे विचार से 
निश्चय ही समानता का तात्पय है संबंध-विच्छेद के अधिकार काफी होना |. 

इस तरह श्रथ-व्यवस्था, संरक्षण ओर परराष्ट्रीय राजनीति या वेदेशिक 
मामले और जब चाहें तब साभेदारी छोड़ देने का अधिकार यह स्वतंत्रता 
का या पूर्ण स्वराज्य का सार है, ऐसा महात्मा गांधी का ओर कांग्रेस 
का मत था। स्वतंत्रता का यह सार प्राप्त करने के लिए ही कांग्रेस 
की लड़ाई जारी रही और इसका अन्त भी इनके प्राप्त हो जाने पर ही हो 
गया। इस सुल्लाकात के थोड़े ही दिन बाद कराची में कांग्रेस का 
अधिवेशन हुआ । इस अधिवेशन में उपयुक्त अरथवाला प्रस्ताव हुआ 
ओर यह तय हुआ कि महात्मा गांधी राष्ट्र के प्रतिनिधि के रूप में द्वितीय 
'गोलमेज-परिषद्‌ में जाॉँथ, जिसके अनुसार वे १६३१ के अंत में इंग्लेए्ड 
गये। जाने के पहले गांधी-अ्रर्विन-समभौोते के मुताबिक लड़ाई स्थगित 
हो गई थी और सारे राजनैतिक केदी छोड़ दिये गए थे। सत्याग्रह को 
लड़ाई का मुकाबला करने के लिए निकाले गए आउडिनेन्स रद किये गये 
मुकदमे उठा लिये गये और जो जुर्धाना भरा. नहीं गया था वह माफ हो 
गया, जब्त हुआ माल-असबाब, जो सरकार के पास था, वापस कर दिया 
गया ओर जब्त जमीनें वापस कर दी गई | जिस जगह नमक चनता हो 
चहाँ के आसपास के लोगों को घरू खच के लिए. बिना कर दिये नमक: 
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ले सकने को अधिकार दिया गया | यह तय किया गया कि स्वदेशी को 
उत्तेजन देने के लिए धरना देना तो जारी रक्खा जाय, सिर्फ इंग्लैए्ड 
में बनी चीजों का बहिष्कार करना बन्द कर दिया जाय | इसके व शराब- 
बन्दी के लिए. धरना दिया जाय; लेकिन वह पूर्ण शान्तिमय हो | गाँधी 
अविन-समभौते की इन सारी शर्तों पर अमल किये जाने के बाद ही गाँधीजी 
द्वितीय गोलमेज-परिषद्‌ के लिए! विलायतं गये । 
गॉधी-अर्विन-समझौते का कांग्रेस ओर उसके द्वारा की गई 
निःशस्त्र क्रान्ति के इतिहास में बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान है। आधुनिक भारत 
के इतिहास में यह एक अपूर्व बात थी कि कांग्रेस का श्रान्दोलन बन्द 
, करने के लिए साम्राज्यशाही को कांग्रेस के नेताओं से बराबरी का व्यवहार 
करना पड़ा | इसी एक बात पर ब्रिटिश राजनेताओं ने इस ठहराव के. 
दारा अप्रत्यक्ष रूप से यह भी मान लिया कि कांग्रेस ही हिन्दुस्तान की 
एकमात्र प्रतिनिधि संस्था है ओर अन्त में स्वराज्य के प्रश्न का भी उसी 
से समकोता करना पड़ेगा। दूसरी गोलमेज-परिषद्‌ में महात्मा गांधी 
कांग्रेस के एकमात्र प्रतिनिधि बनकर गये थे और महात्माजी ने परिषद्‌ 
के अपने पहले भाषण में ही यह कह दिया था कि में उस महान्‌ संस्था 
का एकमात्र प्रतिनिधि हूँ जिसने अपने पराक्रम से यह साबित कर दिया 
है कि उसे सारे भारत की जनता की तरफ से विदेशी शासकों के साथ 
सुलह-समभोते का अधिकार प्राप्त है। अतः यदि भारतवष से सन्धि 
करना हो तो वह मेरे मारफत ही करनी चाहिए। उसके बाद उन्होंने 
अपनी सारी शक्ति संरक्षण व वेदेशिक विषयों पर ही केन्द्रित की | इस- ' 
लिए उन्होंने बताया कि जन्रतक आप स्वतंत्रता का सार देना मंजूर 
न करेंगे तबतक मैं किसी तरह समभ्कीता मंजूर नहीं कर सकता | 
पहले मांटेगू-सुधारों के अवसर पर समझोते की जो नीति लोकमान्य 
ने अंगीकार की थी उसका परिणत रूप महात्माजी की यह वर्तेमान नीति 
है, ऐसा कहना अनुचित न होगा । संक्षेप में महात्माजी का यह कहना 
था कि पहले तुम यह मान लो कि आज से हम अपने घर के मालिक हो 
चुके, फिर यह सुझ्माझ्नो कि अब इस धर में तुमको कितने दिनों तक कित 
तरह रहना है तो इसके बारे में समझौता किया जाय | इसकी तजवीजें व 
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सुझाव रक्‍्खो | तब हम यह देख लेंगे कि हमारे हित की दृष्टि से वे हमें 
मंजूर हो सकते हैं या नहीं। लेकिन तब दूसरे देशों के बराबर 
स्वतंत्र राष्ट्र के तोर पर हिन्दुस्तान को मानने व ब्रिटेन के साथ सामेदारी 
के उसके दरजे को स्वीकार करने की भूमिका पर समभौता करने के लिए 
ब्रिग्श राजनेता तेयार नहीं थे ओर इधर महात्माजी इस धरातल को 
छोड़कर अपने देश की स्वतंत्रता का सस्ता सौदा करने के लिए तैयार न 
थे | इसीसे दूसरी गोलमेज-परिषद्‌ विफल हुई श्ौर उन्हे वहीं पता 
लग गया था कि हिन्दुस्तान जाने पर फिर कोई सत्याग्रह किये बिना गति 
नहीं है । हाँ, उनके यहाँ लोटते ही अगर उन्हें यह न दिखाई दिया 
होता कि नोकरशाही ने बाद में गांधी-अविन-समभझौता तोड़ दिया है 
और “उस को फिर से साधने की बातचीत भी करने के लिए हम तेयार ' 
नहीं हैं? ऐसा रूखा जवाब यदि लाड विलिंग्डन ने महात्माजी को न दिया 
होता तो महात्माजी विल्ञायत से आते ही सत्याग्रह शुरू न करते, बल्कि 
संगठनात्मक ब विधायक कामों में कुछ समय लगाते | लेकिन जनवरी 
१६३२ में दूसरी गो० मे० परिषद्‌ से लोटकर महात्माजी यहाँ आकर 
क्या देखते हैं कि बंगाल, युक्रप्रात्त ओर सीमाप्रान्त में दमन-चक्र चल 
गया है और सुभाष बाबू, जवाहरलालजी व खान अब्दुल गफ्फार खान आदि 
कांग्रेस-नेताओं को सरकार ने गिरफ्तार कर लिया है। ऐसी स्थिति में 
भी महात्माजी ने लाडे विलिंग्डन से समभोते के लिए तार द्वारा मिलने 
की इच्छा प्रकट की; परन्तु वह ठुकरा दी गईं | इसका कारण यह था कि 
यहाँ की नोकरशाही चाहती थी कि गांधी-अ्रर्विन-समभौते के कारण कांग्रेस 
की जो एक तरह को प्रतिस्पर्धी राज्य-संस्था की-सी स्थिति बन गई थी उसे 
बदलकर कांग्रेस व उसके नेताओं पर हाथ साफ किया जाय । इसके 
लिए इंग्लंड का नवीन ब्रिटिश मन्त्रिमएडल व भारत मंत्री सर सेम्युश्रल 
होर उनकी पीठ ठोंकने के लिए तयार थे। यहाँ के अधिकारी उन्हें 
सब्ज वाग दिखा रहे थे कि कांग्रेस को एक-दो महीने में ही खतम कर 
देंगे व महात्माजी के आत्म-बल की कलई थोड़े ही दिनों में खोलकर 
दिखा देंगे | तदनुसार जनवरी १६३४ में ही लाड्ड विलिंग्डन को सरकार 
ने कांग्रेस पर घावा बोल दिया | लेकिन आशा के अनुसार दो महीने 
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में कांग्रेस खत्म नहीं हुईं। आड्डिनंस की छः महीने की मीयाद भी. 
खत्म हो गई तब भी कांग्रेस नहीं हारी,। उसकी सब संस्थाएँ गेर. 
कानूनी करार दी गई तो भी उसका काम बन्द नहीं हुआ और खुद: 
दिल्ली में उसका बेकायदा अधिवेशन सफलता के साथ हुआ । तब जो: 
काम ब्रिटिश सरकार की श्रतुल दमन-शक्ति से न हो सका, उसे भेदनीति, 
से सफल करने की शुरूआत धीरे-धीरे हुई । | 
गांधी-अविन-समझौते के बाद से करीच-करीच ऐसी स्थिति बन 
गई थी कि भारतीय जनता की तरफ से किसी भो शासन-विधान को 
मंजूर करना हो तो वह कांग्रेस ही करे | मगर जिस तरह ब्रिटिश रांजनेता 
इस स्थिति को मानने के लिए तैयार नहीं थे उसी तरह हमारे देश के 
कांग्रे-बाह्म दूसरे दल भी तैयार नहीं थे। वे कहने लगे-- कांग्रेस की 
तरह हमारा भी एक दल है। तन हम क्‍यों न सरकार से सुलह-सममोता 
करे यदि कांग्रेस इसके लिए तेयार नहीं है १ गांधीजी की तरह हम भी 
विलायत जा सकते हैं, हम भी विधान-शास्त्र के पश्डित हैं ओर शायद 
उनसे तो अधिक ही हैं | उनकी तरह हम भी व्याख्यान दे सकते हैं | तब 
हम अ्रपनी इच्छानुसार विधान इंग्लैंड से लाकर हिन्दुस्तान के माथे क्यों 
नहीं मार द ! लेकिन इस विचार-सरणि में दो दोष थे--एक तो यह कि 
जो शासन-विधान हिन्दुस्तान में लागू होता उसके लिए इतने ही से 
काम नहीं चलता कि यह थोड़े लोगों के मनोनुकूल है। वह तो समूचे 
राष्ट्र के मनोनुकूल होना चाहिए. था और राष्ट्र को समकाने की 
जितनी शक्ति महात्मा गांधी के पास थी उतनी तीसरी गो० में० 
परिषद्‌ में गये किसी मी नेता के पास नहीं थी; बल्कि सारे नेता-मंडल 
के पास भी नहीं थी। एक वक्ता.ने तो उस समय आम सभा में कह दिया 
था कि कांग्रेस व महात्मा गांधी को जेल में दुँसकर जो नेता बिल्ायत 
गये हैं उनकी कीमत राष्ट्रीय प्रतिनिधि के तौर पर शुन्य से अधिक नहीं 
है। अगर महात्मा गांधी-रूपी अंक पर ये भिन्दियाँ लगाई- होतीं तो 
इनकी कौमत हुई होती | परन्तु उस अंक के अभाव में इन सब 
की मिलकर कीमत एक सिफर के घराबर ही थी । फिर महात्मा गांधी 
की कीमत भी उन अकेले के व्यक्ति-माहात्य पर नहीं, बल्कि उनके पीछे: 
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सारे रांट्ट का जो संगठितं आत्मबल अथोंत्‌ संत्यग्रिही राष्ट्रसभा कांग्रेस 
थी, उसपर अवलम्बरित था। जबतक हम॑ राष्ट्रीय राजनीति का यह पाठ 
न पढ़ लेते तन्रतक ब्रिटिश साम्राज्य से पूरो स्वराज्य के अधिकार माँग 
या छीन न सकते। फिर भी कांग्रेस को वेसे ही जेल में पढ़ी रंहने 
देकर हिन्दुस्तान के वे कुछ राजनीतिज्ञ, जो अपने को व्यवहार-दक्त 
कहलाते थे, १६३२ के अन्त में तीसरी गोलमेज-परिषद्‌ में गये थे । 
उनमें से हरणक ने यह जाहिर किया था कि हम किसी कें प्रतिनिधि की 
हैसियत से नहीं, बल्कि निजी तौर पर जा रहे हैं, मानो बाल्डबिन या 
मेक्डॉनल्ड के घर से उन्हें किसी शादी में आने का निमंत्रण मिला 
हो | और जिस तरह निमंत्रित मिन्षुकों को यजमान भोजन कराके विदा 
कर देता है उसी तरह सर सेम्युअल वगेरा ब्रिटिश राजनेताओं ने स्वराज्य 
की दक्षिणा मिलने की आशा से निजो तौर पर गये हुए इन भिक्तुकों को 
हाथ हिलाते हुए सूखे ही घर लोठ दिया | हाँ, इससे सर सेम्युअल 
प्रभत्ति ब्रि्श राजनीतिज्ञों को यह श्रम अवश्य पंदा हो गया कि जन्न 
'कांग्रेस को छोड़कर हमारे बुलाने से इतने राजनीतिश्ञ इंग्लेंड आ्रा सकते हैं 
'तो किसी भी शासन-विधान को चलाने के लिए चाहे जितने दल व नेता 
हमें मिल जायँगे या बनाये जा सकेंगे | इससे यह भी साफ मालूम हो गया 
कि जच्तक उनका यह भ्रम दूर न होगा तबतक कांग्रेस व हिन्दुस्तान 
को पूर्ण स्वराज्य भी न मिल सकेगा । ब्रिटिश लोग विदेशी हैं ओर उनसे 
संधि-विग्नह करने का अधिकार जब्रतक एक ही संस्था को न मिलेगा 
तत्रतक हमें स्वराज्य नहीं मिल सकता, यह पाठ हमारे नरम दल के नेता 
और लोकमान्य के नाम पर चलने वाला लोकशाही पक्ष नहीं सीख पाया | 

गीसरी गोलमेज-परिषद्‌ के बाद पालोमेंट की सिलेक्ट कमेटी बनी 
और उसका चनाया विधान १६३७ में 'गवरनमेंट ऑफ- इश्डिया एक्ट? 
के नाम से कानून बन गया । इस -बीच महात्माजों ने पहले तो सामु- 
दायिक सत्याग्रह बन्द -कया ओर कुछ महीने बाद -्यक्तिगत सत्याग्रह 
भी अन्द. कर ..दिया-। -सत्याग्रह बन्द .कर देने के चाद १६३४ में घारा- 
सभा.पर से बहिष्कारं.उठाः लिया गया और कांग्रेस ने. अपने, नियंत्रण में 
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धारासभा के काम के लिए. एक विभाग खोला। १६२४ में जंत्रसे 
मात्माजी और देशबन्धु दास में समझौता होकर कांग्रेस को यह अ्रनुभव 
हुआ कि धारा-सभा के अ्रन्दर का कार्य व बाहर का विधायक कार्य करने 
वाले दोनों दल भावी लड़ाई की पेशबन्दी में बहुत सहायक होते हैं तभी 
से महात्मा गांधी ने दोनों दल वालों को ऐसे ढर्रँं पर चला दिया था कि 
आपस में विरोध न करते हुए. परस्पर सहयोग से रहें ओर भावी लड़ाई 
की तेयारी कर | फिर भी १६३० का सत्याग्रेह शुरू होने तक दोनों दलों 
का दिल मिला नहीं था। मगर १६३० व ३२ के सत्याग्रह-संग्रामों में दोनों 
का दिल एक हो गया ओर वे महसूस करने लगे कि हम दोनों कांग्रेस के 
दो हाथ है। अ्रतणव दोनों मिलकर महात्मा गांधी के नेतृत्व में 
अनुशासन के साथ कार्य करें। इधर पं० जवाहरलालजी ने १६३० में 
जिस समाजवादी मनोदृत्ति का बीज कांग्रेस में बोया' था वह अंकुरित 
हुआ ओर कांग्रेस सोशलिस्ट पार्टी? के नाम से एक तीसरा दल भी बन 
गया ; परन्तु उसे भी सब दलों के साथ मेल से व कांग्रेस के अनुशासन 
में रहकर काम करने की नीति मंजूर थी। फिर वह यह समझता था कि 
ग्रेस के सामने निकय्वर्ती प्रश्न समाजबाद की स्थापना का नहीं, 
पूरा स्वराज्य की प्राप्ति का था| इससे कांग्रेस के अन्दर रहकर वह अपनी 
वृद्धि करता रहा और हम समभते हैं कि इस' दल की बढ़ती से कांग्रेस 

के भावी विकास में सहायता मिली । ह 

१६३४-३४ में केन्द्रीय एसेम्बली के नये चुनाव होनेवाले थे । उस 
समय कांग्रेस के सामने मुख्य कार्यक्रम यही था कि उन चुनाश्रों में भाग 
लेकर यह दिखा दिया जाय कि होर साहन्र के कल्पित सुधार राष्ट्र को 
मंजूर नहीं हैं । वे प्रागतिकों को भी पसन्द नहीं थे ; परन्तु उन्हें नामंजूर 
करने की नीति को खुल्लमखुल्ला स्वीकार करने के लिए वे तेयार न थे । 
लोकशाही दल भी इसके अनुकूल नहीं था। इन दल वालों का यह 
खयाल था कि १६३२ के सत्याग्रह में कांग्रेस की शिकस्त हो गई, इससे 
अब देश एसेम्बली के चुनाव में उसका साथ नहीं देगा | इधर कांग्रेस ने 
यह घोषणा की कि सुधारों को ढुकरा कर जनतक पूर्ण स्वराज्य न मिले 

तबतक लड़ाई जारी रक्खी जायगी व बम्बई के अधिवेशन में यह राष्ट्रीय 
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मांग तय की गई कि पूर्ण स्वराज्य की योजना ऐसी विधान-परिषद्‌ . के 
द्वारा बनाई जाय, जो वालिग मताधिकार द्वारा चुनी गई हो । श्रर्थात्‌ 
एसेम्बली का चुनाव कांग्रेस ने इन सुद्दों पर लड़ा ; (५) नया विधान 
डुकरा दिया जाय और (२) आत्मनिणंय के सिद्धान्त के अनुसार विधान- 
सभा के द्वारा पूर्ण स्व॒राज्य प्राप्त किया जाय | खुद सिलेक्ट कमेटी की 
रिपोर्ट में ही यह साफ-साफ कहा गया है कि होर-सुधार प्रागतिकों की 
मांग से भी बहुत कम हैं। फिर भी उसके लेखकों ने यह श्राशा प्रकट 
की कि हिन्दुस्तान के लोग इन सुधारों को मान लेंगे और इसकी नींव 
पर स्थायी शाघतन-व्यवस्था कायम की जा सकेगी । उनकी दलील यह थी कि 
हिन्दुस्तान में एक ऐसा मध्यस्थ लोकमत निर्माण हो गया है कि उसके 
चल पर यह विधान स्थापित किया जा सकेगा, भल्ते ही कुछ दुराराध्य 
लोग न मानें । कहना नहीं होगा कि ये मध्यस्थ लोग ओर कोई नहीं, 
राजा-महाराजा, बड़े पूँजीपति व जमींदार तथा हिन्दू-मुसलमानों के साम्प्र- 
दायिक या जातिनिष्ठ नेता थे। गोलमेज-परिषद्‌ में एकत्र इन लोगों के 
आश्वासनों के भरोसे ब्रिटिश राजनेताओं ने १६३५ में शासन-विधान का 
कानून हिन्दुस्तान पर लादने का निश्चय कर लिया । अब कांग्रेस के 
सामने मुख्य प्रश्न ही यह था कि इस विधान को ठुकराकर स्वयं निर्णीत 
स्व॒राज्य-विधान प्रास किया जाय । इस कानून के पास होने के पहले 
एसेम्बली के नये कांग्रेसी सदस्यों ने व जिना साहब के सुतलमान-दल ने 
मिल्लकर इन सुधारों को ठुकरा देने का प्रस्ताव पास कर दिया । तत्नर 
सर सेम्युअल होर ने पार्लामेंट में क॒ह्य कि एसेम्बली में ऐसा प्रस्ताव पास 
हो गया तो कया हुआ, प्रान्तों के नेता उसे चलाने के लिए तैयार हैं 
ओर इन सुधारों का असली दारोमदार तो प्रान्तीय कोन्सिलों पर ही है । 
इस समय प्रान्तीय कोन्सिलों में कांग्रेस-विरोधी अन्राष्ट्रीय लोग भरे हुए, 
थे और सर होर जेसों को यह उम्मीद थी कि नवीन कौन्सिलों में 
कांग्रेस-दल के लोगों का बहुमत न होगा, या नौकरशाही अपनी तरकीने ' 
लड़ाकर कांग्रेस का बहुमत न होने देगी | पर बात यह है कि ये कांग्रेस- 
विरोधी दल दो तरह से ब्रिटिश राजनेताओं को झुंलावे में डालते रहे। 
पहले तो वे उन्हें बताते रहे कि कांग्रेस की लड़ाकू नीति लोगों 


/श्श्द््‌ - आधुनिक मौारत : 


की जँचती-नहीं वे लोग उसका साथ नहीं द्वेते | कई बार उनका यह 
,अंदाज गलत साबित हुआ ; फिर भी वे बार बार-यह कहते नहीं चूके. । 
फिर दूसरा भ्ुलावा यह देते है कि कांग्रेस जो लड़ाई की भाषा बोलती 
रहती है उसमें कुछ दम नहीं है, कोरी धमकियाँ हैं । कांग्रेस के नेता 
लोगों को भांसा देने के लिए. क्रूठमूठ ऐसी भाषा बोलते रहते हूँ | मगर 
इन कांग्रेस-विरोधियों को यह बात याद रखनी चाहिए थी कि स्वराजपार्टी ' 
के आह्ान को भी वे 'कोरी धमकियाँ? कहा करते थे ; पर आखिर 
को कांग्रेस ने इतने जोर का आन्दोलन चलाया कि १६३० के अन्त में 
सरकार को उससे समभोता करने पर मजबूर होना पड़ा । 
नवीन विधान के प्रान्तीय स्वराज्य का भाग स्थापित हो चुका 
थाव ११ में से ७ प्रान्तों में कांग्रेस-मंत्रिमएडल जनता के बहुमत के बल 
पर प्रत्यज्ञ शासन कर रहे थे। कांग्रेस विधान को नामंजूर करने वः 
'आत्मनिणय के सिद्धान्तानुसार विधान-सभा के द्वारा पूरा स्वराज्य का 
नवीन विधान बनाने की भाषा उतने ही बल व निश्चय के सांथ बोल रही 
थी। यदि इसमें वह सफल न होती तो उसने अबतक जो निःशस्त्र कांति- 
वादी तंत्र, शास्त्र व तत्वज्ञान देश के सामने रक्खा था, वह सफल हुआ 
नहीं माना जाता ओर फिर, सम्भव है, राष्ट्र को अपनी आजादी के 
लिए किसी दुसरे ही तंत्र, शास्त्र व दत्वज्ञान का अवलम्बन करना पड़ता । 
उस समय देश के सामने एक दूसरा तंत्र, शास्त्र व तत्वज्ञान (कन्यूनिज्म) 
वैज्ञानिक क्रान्ति के शास्त्र के रूप में आने लगा था और जिन लोगों 
का विश्वास अ्रहिंसात्मक क्रान्ति-शास्त्र पर नहीं था, वे धीरे-धीरे बहुत-कुछ 
उसीका , अ्रवलम्बन करने लगे: थे | देश जिस लड़ाई में लगा 
हुआ था उसका स्वरूप राष्ट्रीय था। १६१६ के सुधार-कानून के बाद यह 
लड़ाई' शुरू हुई :ओर'एक खास तत्वज्ञान व क्रान्तिशासत्र के अनुसार 
एक श्रलौकिक, असामान्य विंभूति. के नेतृत्व में चलती श्रा आई । 
अबतक जिन नेताओं ने' इंस लड़ाई 'का सश्बलालन किया, जिस कांग्रेस: के 


द्वारा ओर ज्ञिस जनता के बल पर वह लड़ी गई उसका निःशस्त्र क्रान्ति 
बादी तंत्वज्ञॉन पर विश्वास कायम था | यही नहीं बल्कि वढ़ता जा रहा था 
ओर उसे 'यह आत्मविश्वास हों रहां था कि इंसी के' द्वारा हम पूर्ण स्वराज्य 
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के शिखर तक पहुँच जायेंगेव १८ साल के इस स्वराज्य-संग्राम में विजयी 
होकर संसार की संस्कृति और भारत को कीर्ति में अपूर्ब बृद्धि करेंगे । 


; १ 4 | 
आप & 
प्रान्तीय स्वायचता ओर ह्विराष्ट्रवाद 

अचतक पिछुली करीब्र एक सदो का इतिहास हमने देखा | इस 
अर्स में यह राष्ट्र किस बड़े आंदोलन में संलग्न था और उसके सामने 
कोनसी बड़ी समस्याएँ थीं, इसका विवेचन अन्रतक किया गया । जो राष्ट्रीय 
आंदोलन देश में चला, उसका आरंभ १६१९ के सुधारों के बाद तुरन्त 
हो जाता है। यह आंदोलन एक खास त्वप्रणालां ओर क्रांतिशास्त्र को 
लेकर तथा एक असामान्य विभूति के नेतृत्व में चल रहा था | १६२० 
से जिस निःशख्त्र क्रांतिवादी तत्व को कांग्रेस के नेताओं के मार्गदर्शन में 
जनता ने स्वीकार किया, उसपर चलकर देश को पूरी आज्ञादी मिल जायगी, 
अठारह सालों से चलता हुआ शांतिपूर्ण श्रांदोिशलन कामयात्र होगा और 
संसार की संस्कृति तथा देश की कीति में इससे काफी वृद्धि होगी, इसका 

लोगों को पूरा विश्वास हो गया था | 
निःशस्त्र क्रांति के माग से यश पाने का इतना विश्वास भारतीय 
जनता में किस तरह निर्माण हुआ, इसकी जन्न हम छानबीन करने लगते 
हैं तब हमें पता चलता है कि इसके बोज आधुनिक भारत का इतिहास 
' शुरू होने के पहले ही जनता के हृदय में बोये जा चुके थे । मराठों की 
हार के बाद हिंदुस्तान पूरी तरह अंग्रेजों के पंजे में फँसा। इसी वक्त 
सबोंगीण समाजक्रांति के अग्रदूत राजा राममोहन राब ने जो श्रांदोलन 
शुरू किया, उससे आधुनिक भारत के इतिहास का श्रीगणेश होता है । 
अन्य देशों की अपेक्षा अपने पिछुड़ जाने का मान अगर भारत को हो 
जायगा तो उसे अ्रंग्रेन गुलाम नहीं रख सकेंगे, यह बात्त राजा राममोहन 
राय जानते थे.। संसार .के अन्य देशों की तरह नये विचारों का अपनाकर 
करीब एक सदी में भारत उनके स्तरपर आ सकेगा ओर तब्र उसकी माँगों 
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को ठकराना अंग्रेजों के लिए अ्रसंभव होगा, यह उनको मालूम था | जिन 
अंग्रेज अधिकारियों ने हिंदुस्तान पर कब्जा कर लिया था वे भी इस तथ्य 
से वाकिफ थे । वे कहते थे : “हमने भारत को नहीं जीता है, मोहबश वह 
हमारे अधीन हो गया है। जत्र अपनी असली ताकत का पता उसे चल 
जायगा, तब एक पल्भर के लिए भी उसे अपने कावू में रखना हमारे 
लिए. असंभव है । लाख-डेहु लाख लोग बीस-बाईस करोड़ की संख्यावाले 
किसी राष्ट्र को सदा के लिए. अपने अधीन नहीं रख सकते |”? 

अठारहवीं सदी में मराठा, निजाम तथा हैदर-टीपू का मेयर-ये ही तीन 
प्रमुख राज्य भारत में थे। इन तीनों का मुकाबला करने की क्षमता अंग्रेजों 
में नहीं थी, इतना ही नहीं बल्कि दूसरे की सहायता के सिवा किसी एक 
का भी मुकाचला वे नहीं कर सकते थे। इस बात को न पहचानकर इन 
तीनों में ब्रिटिशों के कुपा भाजन बनने के लिए होड़-सी लगी थी । देश में 
एकता को भावना ही नहीं रही थी । अंदरूनी कगड़ों से ये राज्य 
बिलकुल कमजोर बन गये थे | अगर उस वक्त लोगों में लोकशाही 
तथा राष्ट्रीयता की भावना होती तो हिंदुस्तान अपनी आज्ञादी बनाये रख 
सकता था | 

एक शताब्दी तक भारत को गुलामी में रहना पड़ा | गुलामी के 
कारण देशभर में हृद दर्ज की गरीत्री फेली । स्व्र० दादाभाई नौरोजी, 
लो० तिलक तथा म० गांधी देश को गष्टीयता की तालीम देकर संगठित 
करने की कोशिश कर रहे थे। इनके नेतृत्व में निःशस्त्र होने पर भी 
परायी हुकूमत से छुटकारा पाने की बात जनता ने ठान ली | उधर अंतर- 
राष्ट्रीय राजनीति में भी अंग्रजों का प्रभाव घट ही रहा था। अंग्रेजों की 
संस्कृति से जागतिक संस्कृति के विकास में मदद मिलेगी, ऐसी जो भावना 
लोगों में फैली थी वह मिट रही थी। भारत को लोकतंत्र तथा राष्ट्रीयता 
के पाठ पढ़ाने के लिए अंग्रेजों का अवतार हुआ है, ऐसी शेखी अंग्रेज 
बघारते थे ओर यहाँ के लोगों का उसपर विश्वास हो गया था; लेकिन 
दुनिया की हालत बदली और आज परिस्थिति ऐसी है कि पूँलीवादी 
प्रणाली से निर्मित वर्गेयुद्ध को गलकर अपनी राष्ट्रीयवा तथा अपना लोक* 
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तंत्र कायम रखने के लिए अंग्रेजों को भारत से सबक लेना जरूरी महसूस 
होने लगा है । 

बढ़ते हुए राष्ट्रीय भावों में दरार पेदा करके प्रांतीय स्वायत्तता के नाम 
पर भारत को अनेक टुकड़ों में जाँट देने की अंग्रेज शासकों की झ्वाहिश 
थी । संयुक्त राज्य की स्थापना के नाम पर यहाँ के लोकतंत्र को पूँजीवादियों 
तथा सरमायादारों की सहायता से परास्त करने की साज़िशं गोलमेज-परिषद्‌ 
के नाम पर अंग्रेजों ने कीं । लेकिन करीब सभी प्रांतों में अंग्रेजों की इस 
चाल को प्रांतीय स्वायत्तता के आधार पर कांग्रेस ने बेकार बना दिया 
ओर सच्चे लोकतंत्र के लिए आवश्यक श्रहिंसक वायुमंडल देश में पेदा 
किया, जिससे प्रांतीय स्वायत्तता के काल में भी निःशत्त्र क्रांति की ताकत 
बढ़ती ही गई । इस तरह लोकशाही, राष्ट्रीयगा और दोनों की पुष्टि तथा 
परिणरत के लिए आवश्यक अनत्याचारी अहिंसात्मक क्रांतिवाद पूरे देश में 
फैलने लगा । क्रांतिबाद की ये लहरें ब्रिटिश हुकूमत की सीमाओं को 
लॉखकर देशी रियासतों में भी फेल रही थीं । लोकतंत्रात्मक भारतीय 
गणराज्य का निर्माण, गोलमेज-परिषद के वक्त अंग्रेजों ने जो कुटिल कार- 
वाइयाँ कीं, उनसे नहीं, बल्कि उनको परास्त करने के लिए जो सत्याग्रही क्रांति- 
शक्ति उदित हुईं, उसके कारण हुआ है। 

१६३७ से १६४७ तक की घटनाएँ बड़ी महत्त्व की हैं | ब्रियिश 
पार्लामेंट ने १६३४ में हिंदुस्तान में संयुक्त राज्य स्थापन करने का एक कानून 
बनाया था। उस कानून के अनुसार १६३७ में प्रांतीय स्वायत्तता की 
प्रस्थापना हुई | इसके बाद दो-ढाई सालों में संयुक्त राज्य-पद्धति की केंद्रीय 
सरकार बनाने का भो ब्रिटेन का विचार था । १६३५ का संयुक्त राज्य 
का कानून राष्ट्रीय नेताश्रों को मंजूर नहीं था। उस कानून को ठुकराकर 
ब्रिटिश साम्राज्य के पंजों से पूरी तरह मुक्त होकर, लोकतंत्र तथा स्वयं- 
निर्य के तत्वों के अनुसार अपना विधान खुढ त्नाने का कार्य निःशस्त्र 
क्रांति के माग से संपन्न करने का कांग्रेस ने निश्चय कर लिया था । कांग्रेस 
की इस नीति के पीछे पूरा देश खड़ा होने का सबूत, प्रांतीय चुनावों में 
कांग्रेस की जो शानदार जीत हुईं, उससे ब्रिटिशों को तथा सारे संसार को 
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मिल चुका था। प्रांतीय चुनावों के बाद भारत के ग्यारह में से आठ प्रांतों 
के शासन की बागडोर कांग्रेस के प्रतिनिधियों के हाथ में आ गई । पंज्ञाब, 
बंगाल तथा सिंध ये ही ऐसे तीन प्रांत थे, जहाँ कांग्रेस के मंत्रिमंडल नहीं 
बन सके ; लेकिन कांग्रेस को विश्वास था कि निकट भविष्य में ये तीन प्रांत 
भी उसके प्रतिनिधियों के शासनाधिकार के नीचे आ जायेंगे | 
भारत के सभी प्रांतों के शासनाधिकार प्राप्त करके पूरा स्वाघीनता; 
स्वयंनिर्शय तथा अपना शासन-विधान बनानेवाली परिषद्‌ प्राप्त करने के 
लिए, एकाध सत्याग्रही आंदोलन के बाद कांग्रेत सफल होगी, ऐसी आशा 
लोगों के दिलों में जगाने में कांग्रेस के नेता सफल हो गये थे | कांग्रेसी 
नेताश्रों की सलाह से देशी रियासतों में भी स्थानीय प्रजापरिषदों के मातहत 
ऐसे आंदोलन शुरू हो गये थे कि जिनसे रियासता प्रजा में भी लोकतंत्र 
की आशाएँ पनपने लगी थीं | स्वातंत्रय की इस लगन से तथा निःशश्र 
प्रतिकार की मावना से कांग्रेस को आज नहीं तो कल सफलता मिलेंगी, 
इसके बारे में दूरदर्शी ब्रिटिश राजनीतिश्ञों को भी निश्चय हो गया था। 
स्वातंत्य श्रीर स्वव॑निणेय के लिए अगर भारत में खुला विद्रोह हुआ 
* तो उसको कुचलने के लिए देशी रियासतें तथा फिरकापरस्त अल्पसंख्यक 
जमातों की सहायता प्राप्त करने की पूरी कोशिश इंग्लैंड के प्रतिगामी राज- 
नेता कर रहे थे | ऐसे आंदोलन के दोर में भारत का कुछ हिस्सा साम्राज्य 
के प्रति वफादार चना रहेगा और उसकी सहायता से ऐसे, आंदोलन को 
दबाया जा सकेगा, ऐसा ये राजनेता मानते थे। भारतीय राष्ट्रवाद का 
प्रतिनिधित्व करनेवाली कांग्रेस के हाथ में पूरा हिंदुस्तान न श्रा जाय, इस- 
लिए, अलग-अलग तरीकों को १६३० से ये लोग आजमा रहे थे | देशी 
रियासतें स्वतंत्र राज्य हैं, उनपर वहाँ के नरेशों का पूरा अधिकार है, चाहे 
तो वे अपनी शर्तों पर भारतीय संघराज्य में शामिल होंगी और श्रगर ये 
शर्तें नरेशों को पसंद न हों तो वे अपनी रियासतों को स्वतंत्र रख सकेंगे 
या ब्रिटिश साम्राज्य के अधीन रहने की उन्हें स्वतंत्रता होगी, ऐसे आश्वासन 
देकर उनको भड़काने का रवैया १६३० के पहले से प्रतिगामी ब्रिटिश 
राजनेता अखितियार कर रहे थे | 
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इस तरह का फूट का दूसरा एक विचार पाकिस्तान के नाम से भारतीय 
राजनीति में १६३० से आगे बढ़ रहा था। जिन प्रांतों में मुतलमान 
बहुसंख्यक हों, उनका शाही हुकूमत से हमेशा वफादार चनने की इच्छा 
रखनेवाला, एक स्वतंत्र राज्य बनाने की चात सोचो जा रही थी। हिंदुस्तान 
एक राष्ट्र न होकर उसमें हिंदु ओर मुसलमान ऐसे दो राष्ट्र हैं, यह भावना 
जो कि द्विगष्टबाद के नाम से पहचानी जाती है, कुछ लोगों में जगाने के 
प्रयास किये जा रहे थे | देशी नरेशों को स्वतंत्र रहने के अधिकार बखूश- 
कर और मुसलमानों में प्रथक राष्ट्रीयत की मावना पेदा करके, उनको अपने 
प्रति वफादार बनाकर, अंतिम लड़ाई में भारतीय राष्ट्रीयता को परास्त करने 
के ख्वात्र ये प्रतिगामी ब्रिटिश राजनेता देखा करते थे । प्रांतीय चुनावों को 
जीतकर आठ प्रांतों के शासन-सूत्र जब्र कांग्रेस ने हथिया लिये तो ब्रिटिश 
कूय्नीतिज्ञों की चालों की रफ़्तार तेज होती गई । एक तरफ ब्रिटिश 
साम्राज्य के खिलाफ अंतिम लड़ाई छेड़ने के लिए कांग्रेस के कड़े के 
नीचे संगठित पुरोगामी शक्ति उतावली हो रहो थी तो दूसरी तरफ देशी 
नरेशों के श्रधकार और मुसलमानों की परुथक राष्ट्रीयवा की भावना की 
दुहाई देकर अपने साम्राज्य की नींव मजबूत बनाने की जो तोड़ कोशिश 
ये राजनीतिज्ञ कर रहे थे | 

अंत में १५ अगस्त १६४७ के दिन ब्रिटिशों के पंजों से पूरा हिदुस्तान 
मुक्त हो गया । भारत के सभो प्रांतों ओर देशी रियासतों से अंग्रेजों 
ने अपना शासन उठा लिया; लेकिन बिदाई के वक्त अपने हाथों में 
संचित सत्ता को अंग्रेजों ने दो हिस्सा में बॉटकर एक हिस्सा कांग्रेस के 
हवाले कर दिया और दूसरा हिस्सा अपने वफादार दोस्त मुस्लिम लीग को 
बख्श दिया | अपना शासन यहाँ से उठाते हुए अंग्रेजों ने एलान कर दिया 
कि पंजाब तथा बंगाल के मुस्लिम-प्रधान हिस्से, सरहद प्रांत, सिंध तथा 
आस म का कुछ हिस्सा मिलाकर पाकिस्तान के नाम से एक स्वतंत्र राज्य 
बनेगा ओर बचे हुए हिंदुस्तान में भारत नाम का दूसरा राज्य प्रस्थापित 
होगा । ये दोनों राज्य संपूर्ण प्रशुत्वसंपन्न होंगे और अपनी इच्छा के 
अनुसार ब्रिटिश साम्राज्य से संबंध रख सकेंगे । अपनी इच्छा के अनुसार 
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देशी स्थिसते इन दोनों में से किसी एक राज्य में शामिल हो सकेंगी । 
ब्रिटेन का न उनपर कोई अधिकार रहेगा ओर न ब्रिटेन कोई उत्तरदायित्व 
ही सम्हालेगा ! 

इसका अर्थ यह हगिज नहीं है कि यहाँ के नरेशों को आज़ादी बख्श- 
कर ओर हिंदुस्तान व पाकिस्तान नाम के दो राष्ट्र बनाकर अंग्रेज खुशी- 
खुशी यहाँ से विदा होने की बात पहले से सोच रहे थे । वे यह सिद्ध 
करने की कोशिश कर रहे थे कि अगर अंग्रेज यहाँ से अपना शासन उठा 
लेंगे तो देश में अनेक छोटे-छोटे राज्य पेदा होंगे, जो हमेशा आपस में 
लड़ते-भगड़ते रहेंगे | अगर यह भावना लोगों में जड़ें जमा सकी तो 
अपना शासन ओर मजबूत बनता जायगा, ऐसा उनकी लगता था | अपने 
शासन के पक्ष में समर्थन प्राप्त करने की उनकी यह चाल थी । इन कूयनीतिशों 
को लगता था कि अगर कांग्रेस की पेदा को हुई एकराष्ट्रीयमा की भावना 
में दरारें पेदा करने में सफलता मिल सकी तो यहाँ से अपना शासन उठाने 
की नोबत हद्वी न आयगी । कम-से-कम भारत को अपने अधीन रखने की 
अवधि बढ़ाने के लिए, इससे एक कारगर बहाना मिल जायगा, ऐसी 
कल्पना थी जो बहुत समय तक न टिक सकी | 

पहले प्रांतीय चुनावों के बाद केवल दस वर्षों में भारत के कोने- 
कोने से अंग्रेजों को अपना शासन हटाना पड़ा । आज यद्र॒पि देश में 
भारत ओर पाकिस्तान के नाम से दो राज्य निर्माण हुए हैं, फिर भी 
सभी रियासते किसी-न-किसी राज्य में शामिल हो चुकी हैं और बहुतेरी 
भारत में शामित्न हो गई हैं। पाकिस्तान का पहला मसविदा बनाने- 
वालों ने सोचा था कि कश्मीर पाकिस्तान का एक अहम हिस्सा बनेगा | 
लेकिन फिलहाल वह एक मर्यादा में भारत के साथ जुड़ गया है ओर 
पाकिस्तान का हिस्सा चनने की कोई उम्मीद नहीं हैं। अपने भविष्य का 


निरशय आखिर में कश्मीर को खुद ही करना है, इस सिद्धान्त को भारत 
तथा पाकिस्तान ने कबूल किया है | निजाम की रियासत को अंग्रेजी 


साम्राज्य का आखरी सहारा माना जाता था, वह भी आज भारत में 
शामिल हो चुकी है। देशी रियासतों व फिरकापरस्त जमातों को स्वयं- 
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पनशुय और स्वातंत्य के नाम पर खास रियायतें देकेर अपने साथ रखने 
को अंग्रेजों की चाल आज बड़े पेमाने पर वेकार सात्रित हो चुकी है । 
जागतिक राजनीति की दृष्टि से भी भारत की आजादी एक महान क्रांतिकारी 
घटना है। भारत आज संसार के अन्य अग्मगामी राष्ट्रों की बराचरी का 
स्थान पा चुका है। इस क्रांतिकारी घटना का श्रेय भारतीय कांग्रेस व उस- 
के नेताओं के साथ-ही-साथ पुरोगामी विचार के अंग्रेज राजनीतिज्ञों को भी 
दिया जाना चाहिए | 

यह जाहिर है कि पूरे हिन्दुस्तान का एक लोकतंत्रात्मक राज्य बनाने 
का मकसद पूरा नहीं हो पाया है | हिंदुस्तान के हिंदु-मुसलमानों की पिछड़ी 
सभ्यता, धर्म, राष्ट्र तथा राज्य के बारे में उनके मध्ययुगीन परंपरागत 
विचार, लोकतंत्र तथा राष्ट्रीयता से वेमेल आचार-बिचार ओर क्रिरका- 
'परस्ती आदि दुरु णों को परास्त करने में हमारे नेताओं को पूरी सफलता 
नहीं मिली, यह कबूल करना चाहिए। उन्हें दो मोर्चा पर एक ही साथ 
लड़ना था | एक तरफ निःशज््र जनता को साथ में लेकर प्रवल अ्रग्रेजी 
शासन से मुकाबला करना था, तो दूसरी तरफ परंपरागत प्रतिगामी विचारों 
का सामना करना था। ये दोनों शक्तियाँ एक-दूसरे की सहायता करने- 
वाली थीं। शासन की बागडोर हाथ में लेकर देश में एकता पेंदा करना 
एक तरह से आसान है ; लेकिन हाथ में किसी प्रकार की सत्ता न होने पर 
और शासक जन्न एकता की भावना को मियने की ताक में हर पल तेंथार 
थे तब्र, अज्ञानी व दरिद्री जनता में एकराष्ट्रीयल्य की भावना जगाकर, 
जातीयता तथा घम-भेद के भाव मियाकर अपने अ्रधिकारों के खातिर 
विदेशी सल्तनत से लड़ने के लिए लोगों को तेयार करना बड़ा मुश्किल 
था। भारतीय नेताओं की दीघे।तपस्था का फल है कि कम-से-क्म हम सब्र 
अंग्रेजों के पंजों से तो छूट सके हैं । 

१६२७ में जन्न प्रांतीय स्वायत्तता मिली तत्र पाकिस्तान का सवाल 
इतने विकराल रूप में सामने नहीं था। लेकिन उसके बाद दो ही चार 
सालों में इस कल्पना ने इतना जोर पकड़ा कि आखिर हारकर हमारे 
नेताओ्रों को अपनी स्वतंत्रता के साथ-ही-साथ पाकिस्तान को भी कबूल 
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करना पड़ा | इसके कारणों को छानबीन करना लाभदायक होगा। 
पाकिस्तान की कल्पना पहले-पहल १६३० में लोगों के सामने आई । उस 
साल डॉं० मुहम्मद इकचराल को सदारत सें मुस्लिम लीग का सालाना जलसा 
इलाहाबाद में हो रहा था । अपनी तकरीर में, पंजाच्र, सूचा सरहद, सिंध 
तथा निलोचिस्तान को मिलाकर एक स्वतंत्र राज्य चनाने की माँग उन्होंने 
की | हिंदुस्तान के उत्तर पश्चिम में मुसलमानों का एक राज्य, हिंदी संघ- 
राज्य से मिलाजुला, बनाने की वह माँग है, ऐसा तब माना गया | आज 
के पूर्व पाकिस्तान के प्रदेश का इस भाषण में व्िलकुल जिक्र नहीं है। 
१६३३ में तीसरी गोलमेज-परिषद के अवसर पर केब्रिज विद्यापीठ के कुछ 
विद्यार्थियों ने पाकिस्तान की कल्पना लोगों के सामने फिर रखी | पंजाब, 
सरहदी सूच्ा, कश्मीर, सिंध तथा बिलोचिस्तान को मिलाकर पाकिस्तान नाम 
का स्वतंत्र राष्ट्र बनाने की कल्पना उसमें था। लेकिन उस वक्त दिमागो 
ऐयाशी मानकर उसको किसीने ज्यादा महत्त्व नहीं दिया। १६३३ के अगस्त 
में मुस्लिम लीग का एक प्रतिनिधि-मंडल, पार्लामेंट की ज्वाइंट सिलेक्ट 
कमेटी के सामने बयान देने के लिए इंग्लैंड गया हुआ था | इस मंडल 
को उकसाने के लिए शायद, उसके नेता से पूछा गया : “कुछ प्रांतों को 
मिलाकर पाकिस्तान के नाम से उनका एक स्वतंत्र राज्य बनाने की क्‍या 
कोई योजना बनाई गई है?” इसपर लीगो नुमाइन्दों ने कहा : “जहाँ तक 
हम जानते हैं वह केवल कुछ ही विद्यार्थियों की सूक है । वह ख्याली 
पुलाव पकाना है, ऐसा हम मानते हैं |? इससे पता चलता है कि 
तीन करोड़ मुसलमानों के प्रतिनिधि भी उस वक्त पाकिस्तान के बारे में 
कैसे विचार रखते थे । लेकिन इसके पाँच ही साल बाद देखा गया कि 
मुस्लिम लीग की सियासत बड़ी तेजी के साथ पाकिस्तान की कल्पना से 
प्रभावित हो गई । जिन्नासाहब-जेसे लोग, जो पहले कांग्रेस के नेता माने 
जाते थे, पाकिस्तान के नारे बुलन्द करने लगे। 

जातिघर्म-भेदातीत राष्ट्रीय भावना तथा लोकतंत्र-ये दो ध्येय भारतीय 
जनता के सामने अंग्रेजों की सल्तनत यहाँ कायम होने के पहले थे ही नहीं । 
ये विचार. यहाँ की जनता में फेलाने का काम, उन्नीसवीं शताब्दी 
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के आरम्भ में, राजा राममोहन राय-जेसे धर्म व समाज के सुधारकों ने शुरू 
किया । अंग्रेजी लिखे-पढ़े लोगों में इस आंदोलन ने जड़ पकड़ लीं और 
इसी के फलस्वरूप श्य-प में कांग्रेस की स्थापना हुईं | इस संत्या में 
हिंदुस्तान के विभिन्न धम तथा जातियों के लोग शामिल हो जायें ओर 
आधुनिक राष्ट्रीयता के ध्येय के अनुरूप जाति-घमं-मेदातीत लोकतंत्रांत्मक 
राजनीति को अपने देश में चलाये, यही कांग्रेस के संस्थापकों का ध्येय 
था। देश में उस वक्त जो उदारमतवादी अंग्रेज थे ओर इने-गिने अंग्रेजी 
पढ़े-लिखे लोग थे, उन्होंने इस नये आंदोलन को बढ़ावा दिया । अंग्रेजी 
पढ़ाई से पहले मुसलमान कुछ हिचकिचाते थे, जिससे अंग्रजी शिक्षा में 
वे पिछड़ गये और नये विचारों के संपक से अछूते रह गये । फिर भी 
धीरे-धीरे शिक्षित मुसलमान कांग्रेस के आंदोलन की ओर आकर्षित हो रहे 
थे और उनकी संख्या भी बढ़ रही थी । कांग्रेस का तीसरा अधिवेशन एक 
मुसलमान नेता न्या० अद्गुद्दीन तय्यच्नजी की अध्यक्षता में संपन्न हुआ था । 
श्रागे चलकर कांग्रेस आम जनता की संस्था बनने लगी | इसके फलस्वरूप 
१८६२ में पालमिंट ने एक कानून तनाकर धारासभाश्रों में अ्रप्रत्यक्ष चुनावों 
से कुछ लोक-प्रतिनिधि चुने जाने का प्रत्नंघ किया । 

दिंदुस्तान में बढ़ती राष्ट्रीय भावना तथा लोकतंत्राव्पक राजनीति अंग्रेज- 
शासकों को बहुत ही अखरती थी । उसको रोकने के लिए सर सय्यद्‌ अहमद- 
जेसे मुसलमान नेताओं को फुसलाना उन्होंने शुरू कर दिया । राष्ट्रीय 
आंदोलन केवल हिंदुओं का है और अगर वह सफल हुआ तो देश में 
हिंदुओं का राज होगा और मुसज्ञमानों की तहजीच्र मट्यामेट हो जायगी, 
ऐसी दलीले सुसलमानों के सामने रखी जाने लगीं | उनका असर सुसल- 
मान नेताओं पर होने लगा। इसके थोड़े समय बाद बंचई,पूना-जैसे स्थानों 
में हिंदु-मुसलमानों में दंगे हुए। आगे तो यह एक सिलसिला ही बन 
गया कि जन्न कमो देश में अंग्रेजों के खिलाफ जोरों का आंदोलन फूट 
निकलता तत्र फोरन ही ऐसे दंगे जगह-जगह छिड़ जाते। १६०५ में जब्र वंग- 
भंग के खिलाफ स्वदेशी तथा बहिष्कार का आंदोलन शुरू हुआ तन बंगाल 
में ऐसी बारदातें हुई । मुसलमानों को राष्ट्रीय आंदोलन से अलग करने के 
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लिए. यहाँ के प्रतिगामी अंग्रेज अफसर इस तरह की तरकीब॑ खोज 
निकालते थे । 

लेकिन इतने से मुसलमानों की एथक्‌ राष्ट्रीयस्वय की भावना ठोस न 
बन सको | १६०६ में मोलें-मिंखों सुधारों का एलान किया गया । उसके 
अनुसार मुसलमानों के लिए प्थक्‌ निर्वाचन-अधिकार दिये गये | इससे 
पृथक्‌ शट्टीयता की भावना को कानून का सहारा मिल गया और वह जोर 
पकड़ने 'ल्लगी । १६१६ में लखनऊ में कांग्रेत तथा मुस्लिम लीग के 
नेताश्रं के बीच एक समभोता हुआ और पहले महायुद्ध के बाद स्वराज्य 
के जिन अधिकारों की मांग कांग्रेस कर रही थी, उनको मुसलमानों की 
अनुमति भी प्राप्त हुई । ऐसा सममोता कराने में लो० तिलक तथा निन्ना 
साहब ये दो कांग्रेसी नेता प्रमुख थे | इस समभौते में मुसलमानों का पृथक 
निर्वाचन का अधिकार मंजूर कर लिय्रा गया । पहले युद्ध के बाद मंटिग्यू- 
चेम्सफोर्ड सुधारों का एलान किया गया, जिसमें साफ तौर से बताया गया 
था कि प्रथक्‌ निर्वाचन का तत्त्व एकराष्ट्रीयत्व तथा लोकतंत्र के विकास में 
बाधा पहुँचानेवाला है ] फिर भी मुस्लिम लीग तथा कांग्रेस के समझौते का 
हवाला देकर उसको नये सुधारों में जोड़ दिया गया; लेकिन समभौते में जिस 
राजनीतिक सत्ता की माँग दोनों ने मिलकर की थी, उसको मंजूर नहीं किया 
गया। मुसलमानों को दिये गए प्रथक्‌ निर्वाचन-अश्रधिकार से दोनेवाले 
परिणामों का अंदाजा १६३७ में प्रांतीय स्वायत्तता की स्थापना होने तक 
कोई न लगा सका । पृथक निर्वाचन का अधिकार अगर मुप्तलमानों को 
न दिया जाता तो फिरकापरस्त राजनीति की आग इतनी भभक न रहूठती | 

१६३७ में जिन आठ प्रांतों में कांग्रेस ने शासनाधिकार हाथ में लिये, 
उनमें से सात प्रांतों के मंत्रिमंडलों में मुसलमान मंत्री लिये गये थे; लेकिन 
वे सन्न कांग्रेसी थे | मंत्रिमंडल के सदस्य सामुदायिक रूप में धारासभा से 
उत्तरदायी होते हैं, अतः उनकी सफलता की दृष्टि से एकपत्षीय मंत्रिमंडल 
सुविधाजनक सात्रित होता है। जब घारासभा में किसी भी एक दल को 
'निर्विबाद बहुमत प्राप्त नहीं होता, तभी दो या अधिक दलों को मिलकर 
मंनिमंडल बनाना पड़ता है। लेकिन ऐसे संयुक्त मंत्रिमंडल अपना कारो- 
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'बार एक ही ध्येय से चलाने में सफल नहीं हो पाते । कांग्रेस ने शासन 
की बागडोर सम्हाली तब उसको बहुत बड़ा बहुमत प्राप्त था, अतः दूसरे 
पत्तों से समभझोता करने की कोई जरूरत नहीं थी | उसने अपने ही बल- 
पर मंत्रिमंडल बनाये थे | उस वक्त राज्य में गबनर तथा उसके मातहत 
काम करनेवाले अधिकारी कांग्रेस-मंत्रिमंडलों के कारोबार में रोड़े अ्काने 
की फिक्र में सदा रहते थे | उससे एक तरफ मंत्रिमंडलों को लड़ना था तो 
दूसरी तरफ केन्द्रीय शासनाधिकार पाने के लिए आंदोलन की तेयारी करनी 
थी | ऐसी अवस्था में, जिन दलों की आनेवाले आंदोलनों में साथ देने की 
संभावन नहीं थी, ऐसे दलों के लोगों को अपने मंत्रिमण्डलों में लेकर उनकी 
दलगत राजनीति को अवसर देने के लिए कांग्रेस के क्रांतिकारी नेता कभी 
तैयार नहीं हो सकते थे । लेकिन अल्पसख्यक मुसलमान जमात पर वे 
अन्याय भी नहीं करना चाहते थे, इसीलिए मंत्रिमंडलों में एक-एक सुसल- 
मान मंत्री भी ले लिया गया था| मुस्लिम लीग के प्रतिनिधियों से ही 
“मुसलमान मंत्री ले लिया जाय, ऐसा मुस्लिम लीग का आग्रह था, जिससे 
कांग्रेस सहमत न थी । मुसलमानों के लिए सुरक्षित बहुसंख्य सीटों पर 
मुस्लिम लीगी प्रतिनिधियों ने अनेक प्रांतों में कब्जा कर लिया था, फिर 
भी उनको मंत्रिमंडलों में स्थान न मिला, जिससे लीगी नेता कांग्रेस से 
चिह गये ओर उसके खिलाफ वेबुनियाद इल्जाम लगाने लगे। कांग्रेस 
मुसलमानों को व इस्लाम धर्म तथा संस्कृति को दब्नाकर हिंदु-राज्य की 
प्रस्थापना करना चाहती है, ऐसा प्रचार उन्होंने शुरू किया। अंग्रेज 
गवनंर चाहते थे कि सत्ता हथियाकर जिस क्रांतिकारी आंदोलन की कांग्रेस 
तैयारी करना चाहती है उसमें मुसलमान न मिलें और उस वक्त अंग्रेजों 
का साथ दें। कांग्रेस मुस्लिम लीग के मंत्रियों को लेकर अपने हाथ कम- 
जोर बनाती तो वे खुश हो जाते | कांग्रेस का मुस्लिम लीगियों को मंत्रि* 
मंडल में नलेना उनको अखरा तो जरूर; लेकिन वेधानिक दृष्टि से वेचारे 
'लाचार थे, कुछ नहीं कर सकते थे | अल्पसंख्यकों के हितरक्षा की भिम्मेदारी 
“गवनेरों पर थी ओर उसके लिए अपने खास अधिकारों का वे उपयोग भी 
“कर सकते थे; लेकिन लीगी प्रतिनिधियों को मंत्रिमएडल में लेने के लिए, 
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वे कांग्रेस को मजबूर नहीं कर सकते थे | 
मुस्लिम लीगियों को मंत्रिमंडल में न लेना अल्पसंख्यकों पर जुल्म 

दाना ड्रै. ऐसी बकवास कोई नहीं कर सकता था, क्योंकि अल्पसंख्यकों के 
प्रतिनिधि के रूप में कांग्रेसी मुसलमान मंत्रिमंडलों में थे ही। कांग्रेसी 
मंत्रिमंडलों ने अल्पसंख्यक जमातों पर कोई जुल्म किया होता तो गवनर 
अपने खास अधिकरों का जरूर प्रयोग करते, चुप न बठे रहते। कांग्रेसी 
नेताग्रों ने यह मंजूर किया था कि अल्पसंख्यकों पर किसी तरह का जुल्म 
होने पर अगर मंत्रिमंडलों के काम में गवनर दखल देगा तो कांग्रेस उसका 
प्रतिबाद नहीं करेगी । इसलिए जब्बतक वास्तव में अल्पसंख्यकों के साथ 
कोई अन्याय न होता तबतक, लीगियों के नारों के बावजूद भी गवनेर 
मंत्रिमंडलों के काम में दखल नहीं दे सकते थे। कांग्रेस ने धर्मभेदातीत 
राष्ट्रीय वरत्ति से व लोकतंत्रात्मक ढंग से शासन-यंत्र चलाया। इसका यह 
सबूत था कि लीगियों के नारों के बावजूद हिन्दुस्तान में कहीं भी गवनर 
ने कांग्रेसी मंत्रिमंडलों के कारोबार में जरा भी दखल न दिया | महायुद्ध 
शुरू होने पर अपने तत्त्व की रक्षा के लिए जन्न कांग्रेस के मंत्रिमंडलों ने 
इस्तीफे दे दिये, तब मुस्लिम लोग ने मुक्ति-दिन मनाया श्र कांग्रेस के 
खिलाफ आंदोलन शुरू किया । उस वक्त कांग्रेस ने चुनोती दी कि अगर 
* कांग्रेस के शासन के खिलाफ किसी को शिकायत हो तो ब्रिटिश गवनगों' 
को चाहिये कि वे सबूत देकर उसकी ताईद कर । कांग्रेस की इस चुनोती 

को किसी ने स्वीकार नहीं किया | हिंदू-राज्य की स्थापना करके इस्लामी' 
तहजीच्र को दबाने की कोशिश करने के जो इल्जाम कांग्रेस पर लगाये: 
गये थे वे कभी भी सिद्ध नहीं हुए. । ह 

प्रथक्‌ निर्वाचन-अधिकार मुसलमानों को मिल जाने के कारण उनको 

चुनाव जीतने के लिए अन्य जाति के मतदाताओं के मतों की सहानुभूति 
' की कोई आवश्यकता ही न रही । इससे हिन्हु-मुसलमान आदि भेदों को' 
न॒माननेवाले राष्ट्रीय मुसलमानों के लिए मुस्लिम निर्षाचनन्क्षेत्र से 
चुनाव जीतना दुश्वार हो गया । साथ-ही-साथ ब्रिटिश हाकिम ओर सर- 

कारी बर्ताव हमेशा राष्ट्रीय मुसलमानों के खिलाफ ही रहा। आधशुनिक- 
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शिक्षा के संपक से मुसलमान अछूते रहे और घमनिष्ठा तथा राजनीति-को 
एकरूप समझने की मध्ययुगीन प्रवृत्ति उनमें बेसी ही कायम रही । 
हिंदू समाज में अलग-अलग जमातें होने से उसकी धर्मनिष्ठा राष्ट्रीयता 
के विकास में काम देने की क्षमता नहीं रखती थी। साथ-ही-साथ हिन्द 
राष्ट्रीय नेताओं ने जातिधमं-मेदातीत आधुनिक राष्ट्रीय वृत्ति अपने समाज 
“में फेलाने की जानबूककर काफी कोशिशें की. वैसी कोशिश मुसलमान 
नेताश्ं ने नहीं की | हिन्दू समाज में जिस तरह के सुधार-श्रांदोलन हुए. 
बसे मुसलमानों में नहीं हुए | मुसलमानों में जागति लाने का काम आम- 
तोर पर ऐसे नेताओं ने किया, जो अपने को अल्पसंख्यक जमात मानते थे 
ओर डरते थे कि हिन्दुओं के आक्रमण से शायद इस्लाम को हानि पहुँचे | 
कुछ लोग ऐसे थे जो पुरानी मुसलमानी बादशाहत की डींग हॉकते 
थे | इसके फलस्वरूप मुसलमानों में धरम््ेदातीत राष्ट्रीय इत्ति न फेल 
सकी | प्ृथकू-निर्वाचन-अ्रधिकार मिलने से यह फूट का पोधा दिन-दूना 
रात-चौगुना बढ़ने लगा | जिन प्रांतों में मुतलमान अल्पसंख्यक ये वहाँ 
की धारासमाओं में यद्यपि मुस्लिमों के लिए सुरक्षित करीत्र सभी जगहों 
पर लीग के प्रतिनिधि चुन आते थे, फिर भी मुस्लिम लीगियों की संख्या 
आरासभाओं में हमेशा अल्प ही रही | सिर्फे सिंध ओर सरहद प्रांत ये ही 
ऐसे दो सूबे थे कि जहाँ मुसलमानों की सख्या अन्य जमातों से ज्यादा 
थी ओर जहाँ की घारासभाओं में मुसलमान प्रतिनिधि बहुमत में थे । 
लेकिन सरहद प्रांत के चुनावों में कांग्रेसी मुतलमान बहुसंख्या में चुनाव 
जीत सके थे ओर वहाँ कांग्रेस का मंत्रिमंडल बन गया था। सिंध प्रांत में 
अल्लातन्ष के नेतृत्व में अपने अनुकूल मंत्रिमंडल बनाने में कांग्रेस सफल 
हो गई थी। पंजाब तथा बंगाल में हिंदु-मुसलमान प्रतिनिधियों की संख्या 
करीब-करीत्र समान थी ओर वहाँ मुसलमान पक्षों, के हाथों में सत्ता होने पर 
भी मुस्लिम लीग को सत्ता नहीं मिल सकी थी । इस त्तरह सारे देश के एक 
प्रांत में भी मुस्लिम लोग-मंत्रिमंडल नहीं बन सका था। प्रथकू-निवाचन- 
अधिकार ओर मुसलमानों को प्रथक्‌ राष्ट्रभावना पर ही मुस्लिम लीग का 
आधार था और ऐसे फिरकापरस्त राजनतिक दल को लोकतंत्रात्मक तरीकों 
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से किसी सूबे में अपने दल का मंत्रिमंडल बनाना असंभव था । 

प्रांतीय स्वायत्तता के आधार पर बने मंत्रिमंडल कायम होते ही, - 
मुसलमान नेताओं को चाहिये था कि वे अपने फिरकापरस्त दल को तोड़- 
कर तत्त्वनिष्ठ राजनैतिक दल को कायम करते | इसके बगेर किसी भौ 
प्रांत में अपनी खुद की ताकत पर मंत्रिमंडल कायम करना उनके लिए 
असंभव था | लेकिन यह सबक सीखने के बजाय अपनी फिरकापरस्त 
राजनीति को जारी रखने के लिए अंग्रेजों की सहायता से हिंदुस्तान कोः 
दो टुकड़ों में मॉँटकर एक डुकड़ा सुसलमानों के लिए अलग से प्राप्त करने 
का मकसद उन्होंने अपने सामने रखा । 

भारत में हिंदु तथा मुसलमान घर्मो को माननेवालों की तादाद यद्यपि 
ज्यादा है, फिर भी अल्पर्मावलंबी काफो लोग यहाँ बसे हुए हैं | हिंदु- 
स्तान का कोई हिस्ता ऐसा नहीं है जहां केवल हिंदुओं या केवल मुसल- 
मानों की बस्ती हो । इसलिए इस देश के दो विभाग किसी भी तरह 
से क्यों न किये जायूँ, दोनों विभागों में कमोवेश मात्रा में दोनों धर्म के 
लोग रहेंगे ही | ऐसी हालत में दोनों राज्यों के सामने अल्पसंख्यकों को 
सुरक्षा तथा वह (राज्य) उनको अपना मालूम हो, ऐसी परिस्थिति पेदा करने 
का सवाल खड़ा होने ही वाला था| इस दृष्टि से देखने पर यह बात साफ: 
हो जाती है कि हिंदु ओर मुसलमानों के अलग-अलग राष्ट्र मानने से देश 
की कोई भी समस्या हल नहीं हो सकती थी । 

विवेकपूर्वक स्त्रीकुत की हुई अपनी धर्ममेदातीत राष्ट्रीयता की भावना 
को आखिर तक कांग्रेस ने प्रज्वलित रखा ओर अंग्रेजी प्रभुत्व के स्थान .पर 
भारतीय जनता के प्रभु॒त्व को स्थापित किया । अपने इस अखिल भारतीय 
घम-भेदातीत संगठन के आधार पर भःरत की विधान-परिषद्‌ को सफल 
बनाकर इस दल ने देश में लोकतंत्रात्मक गणराज्य की स्थापना की | 
मुस्लिम लीग से समझौता करने के मोह से कांग्रेस ने अ्रपने को 
बचाया और भविष्य की इन गोरवशाली घटनाओं को जन्म देने की क्षमता 
उसने पाली । मुस्लिम लीग क॑ अविवेकी प्रचार से अभिभूत होकर हिंदू- 
राष्ट्रवाद को स्वीकार करने के मोह से भी वह अपने को बचा सकी; 
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पु 


क्योंकि हिंदु और मुसलमानों का अ्रलग-अलग राष्ट्र माननेवाला सिद्धांत 
उसको झूठा लगता था । हिंदु-मुसलमानादि स्न धर्मों का एक राष्ट्र स्थापित 
करने से ही भारत का भविष्य उज्ज्वल होगा और आधुनिक 
सु्ष्स्कृत राष्ट्र के नाते वह प्रतिष्ठित हो सकेगा, यह निष्ठा आधुनिक 
भारत के भावी की ठोस नींब है। आज भले ही भारत ओर पाकिस्तान 
ये दो राष्ट्र इस देश में बन गये हों ; ज्ञेकिन अपनी राष्ट्रीयता का यह 
अधिष्ठान भारत ने कायम रखा है | अपनी धर्मविशिष्ट राष्ट्रीयवा को आज 
या कल पाकिस्तान को त्यागना पड़ेगा, क्योंकि उसके चबगेर आधुनिक 
संसार में सुसंस्कृत तथा पुरोगामी राष्ट्रों में उसकी गणना नहीं हो सकेगी, 
न वहाँ की मुसलमान जनता का भला हागा। 

हिंदुस्तान में अलग-अलग घमोनुयाई व अलग-अलग भाषामाषी 
लोग सदियों से एकसाथ बसे हुए हैं, जिससे धममेदातीत राज- 
नीति भी पुराने काल से यहाँ चली आई है। ध्यान में रखना चाहिये 
कि ऐसी अनेकानेक भाषाएँ बचोलनेवाले तथा विभिन्न धर्म के लोगों 
का सेकड़ों-हजारों सालों का इतिहास घनघोर लड़ाइयों का इतिहास नहीं 
हैं, न अलग-अलग राजाश्ों ने एक-दूसरे के खिलाफ जो षड़यंत्र किये, 
उनका इतिहास है | इतिहास का इस तरह संकुचित श्रथ नहीं लेना 
पाहिए। सदियों से हिंदु-मुसलमान परिवार यहाँ के देहातों में पड़ोसियों 
वी तरह रहे हैं। यहाँ का इतिहास देहातों में फेले इन हजारों-लाखों 
परिवारों के देनंदिन आपसी व्यवहारों से बना है । जन्न हम इस व्यापक 
दृष्टि से इतिहास का आकलन करेंगे तत्र पता चलेगा कि इस प्रचंड राष्ट्र 
में जो धर्म-भावना फेली है,उसको सबसंग्राहक तथा सवंसहिप्णु प्रेममावना 
का रूप मिल चुका है | इस देश में जो संत-महात्मा पेदा हुए, उन सबने 
धर्म की विविधता में एकत्व देखने का संदेश अपने चारित्र्य के उज्ज्वल 
उदाहरण से जनता के हृदय पर अंकित कर रखा है| यदाँ जो धार्मिक 
तथा आध्यात्मिक दशन-निर्माण हुआ, वह सच्च तरह के विचार-स्वातंत््य को 
अवकाश देता हैं। साथ-ही-साथ शुद्ध तत्यनिष्टा से सत्यसंशोधन करने- 
वालों ने जो भी तत््वज्ञान खोज निकाले, उनके हर एक के बारे में सम- 
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के धार्मिक ओर ऐतिहासिक अहंकार को जगाकर बढ़ावा देना और 
पाकिस्तान की प्रस्थापना के बगेर आराम न करने का जोश उनमें 
भड़काना कठिन नहीं था | इस भदेमूलक द्वत्ति को रोकने के प्रयत्न शासकों 
ने कठापि नहीं किये उलठे उसको प्रलक्षाप्रत्यक्ष रूप से प्रोत्साहन ही दिया । 
१६३९ के सितंत्रर मास में दूसरा महायुद्ध शुरू हुआ | लाडे लिन- 
लिथगो उस समय वाइसराय का पट सम्हाल रहे थे | उन्होंने किसी 
भारतीय नेता से या ग्यारह प्रांतों में शासनसूत्र सम्हालनेवाले किसी 
मंत्रिमंए्डल से पूछे बगेर ही एलान कर दिय्रा कि अंग्र जों की तरफ से 
हिंदुस्तान महायुद्ध में शरीक हो गया है। यह बात हिंदुस्तान के स्वातंत्र्य 
तथा स्वयंनिशेय के अधिकारों को क्षति पहुँचानेवाली थी। कांग्रेस ने 
माँग की कि अंग्रेज अपने युद्ध-उद्दे श्य जाहिर कर दे और अगर लोकतंत्र तथा 
राष्ट्रीय स्वातंत््य की रक्षा करना ही उनका ध्येय हो तो हिंदुस्तान की स्वतंत्रता 
को फौरन कबूल कर लें। अगर जंग के जारी होने के कारण नया विधान 
अमल में लाना असंभव मालूम होता हो तो कम-से-कम केंद्र में फौरन 
भारतीय नेताओं का मंत्रिमंगडल स्थापित करके उसकी सलाह मानकर 
यहाँ का कारोबार चलाया जाय ) लेकिन ब्रिटिश राजनीतिज्ञ उस समय इन 
माँगों को कबूल करके हिंदुस्तान को स्वातंत्रप और स्वयंनिणंय का हक 
देने के लिए गजी नहीं थे । इसलिए आठ प्रांतों के शासनसूत्र सम्हालने 
वाले कांग्रेस-मंत्रिमंडलों ने स्थागपत्र दे दिये। जिस युद्ध के हेतु साफ न हों 
ऐसे युद्ध में कांग्रेस योग नहीं देगी ओर जनता को चाहिये कि वह भी 
योग न दे, ऐसा प्रचार कांग्रेस ने शुरू किया । 
कांग्रेस के बल को तोड़ने के लिए मुस्लिम लीग पर अंग्रेज अपना 
साया डालने लगे | मुसलमान-समाज की अनुमत्ति के ब्रिना कोई भी 
विधान हिंदुस्तान में नहीं बनने दिया जायेगा, ऐसा उन्होंने एलान कर 
दिया ओर देशी नरेशों को अपने साथ रखने के लिए पुचकारने की नीति 
जाहिरा तोर पर अ्रख्तियार की | इससे मुस्लिम नेताश्रों को विश्वास हो 
गया कि अगर हम आपस में मिलकर लीग की तरफ से अंग्रेजों से कोई 
माँग करेंगे तो वह जरूर मिल जायगी । इसी वजह से पंजाब के सर 
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सिकंदर हयात खाँ, बंगाल के फजलुल हक़ तथा आसाम के मुहम्मद 

्ला के नेतृत्व में जो दल शासन की वागडोर सम्हाले थे, मुस्लिम 
लीग में शामिल हो गए | १६३० के फरवरी मास में जिन्ना साहब ने 
खुल्लमखुल्ला पाकिस्तान का ध्येय मंजूर कर लिया और अगले महोने में 
कराची में मुस्लिम लीग का जो अधिवेशन हुआ, उसने भी उसपर मुहर 
लगा दी | पहले पंजान् तथा बंगाल में मुस्लिम लीग पक्ष की कोई हस्ती 
नहीं थी; लेकिन अब वहाँ के मुसलमान नेता पाकिस्तान के प्रचारक 
बन गए । फिर भी इन दो प्रांतों में हिंदु तथा मुसलमानों की तादाद करीब- 
करीब बरात्र होने के कारण वहाँ को घारासमाओं के सिर पाकिस्तान का 
ध्येय महुना असंभव हो गया । 

पाकिस्तान में देश के कौन-से हिस्सों का समावेश होगा, उसकी सीमाएँ 
केसे तय की जायँगी, उन सीमाओं के बाहर जो हिंदुष्तान क्वेगा, वहाँ 
कितने मुमलमान रहेंगे ओर उनका भवितव्य क्‍या होगा, इसके बारे में 
साफ-साफ बात करने के लिए मुस्लिम लीग के नेता तेयार नहीं थे । 
अगर इसके बारे में वे तमी खुलासा करते तो उनको यह कबूल करना 
पड़ता कि पाकिस्तान में बहुत थोड़ा भूभाग चला जायगा और उसमें 
जितने घमुसलमान बसेंगे, करीब उतने ही मुसलमानों को ज्ाकी हिस्से में 
रहना होगा । मुस्लिम जनता को यह भी मालूम होता कि पूरा पंजात्र तथा 
पूरा बंगाल पाकिस्तान में हर्गिजशामिल न हो सकेगा। साथ दी पाकि- 
सतान एक अखंड मुल्क न बनकर उत्तर पश्चिम कोने में ओर हजारों मील 
को दूरी पर पूरच में बँठा रहेगा | अगर इस तरह का एक पूरा चित्र लोगों 
के सामने रखा जाता और उसके बारे में मुसलमानों की सही राय ली जाती 
तो मुसलमान जनता और उसके अगुआ इसे जरूर ठुकरा देते | जिन्ना साहब 
इस बात को जानते थे ओर इसीलिए पाकिस्तान का पूरा ढाँचा उन्होंने 
लोगों के सामने कभी नहीं रखा। जून १६४७ म॑ आज के पाकिस्तान 
की कल्पना को जिन्ना साहन्र ने मंजूर कर लिया ; लेकिन उसके कुछ ही 
दिन पहले तक वे पूरा पंजाब, पूरा बंगाल तथा आसाम पाकि- 
स्तान में मिलाने एवं पूर्वी पाकिस्तान को जोड़नेवाले मुल्क की भी माँग 
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करते थे | देशी नरेशों को स्वातंत्रय तथा स्वयंनिर्णय के जो अधिकार 
अंग्र जों ते दिये थे, उससे मुसलमान नेताओं को ञंत तक लग रहा था 
कि दक्खिण का निजाम-राज्य हमेशा मुसल्लमानों का राज ही बना रहेगा | 
इस तरह अगर हिंदुस्तान के तीन विभागों में तीन बड़े इस्लामी राज 
कायम हो सफे ओर उनमें एकता कायम की जा सकी तो हिंदुस्तान 
को इस्लामी सभ्यता का एक चड़ा राष्ट्र बनाया जा सकेगा, 
ऐसे ख्याब मुसलमान देखा करते थे ओर पाकिस्तान की हिमायत करने 
में उन्हें गौरव मालूम होता था।ये सब निरी श्रवास्तव कल्पनाएँ हैं, 
इन्हे व्यवहार में उतारना बिलकुल असंभव है, ऐसा अंग्रेज चाहते तो 
अधिकृत रीति से मुसलमानों को बता सकते थे | लेकिन न अंग्रेज और न 
मुस्लिम लीग के नता ही ऐसा करना चाहते थे। पाकिस्तान की प्रत्यक्ष प्रस्थापना 
होने तक उसका पूरा ढाँचा मुसलमान जनता या संसार के सामने कभो 
अधिकुत रूप में न रखा गया | पूरा-पूरा स्वरूप मालूम न होने के कारण 
पाकिस्तान के नारों के जाल में मुसलमान जनता धीरे-घीरे फँमती 
गई | १६४० में लाड लिनलिथगो ने एलान कर दिया कि जिससे 
अल्पसंख्यक्त सहमत न हों और जिसमें देशी नरेशों के साथ अंग्रेजों के 
लिए. समभोतों को और उनसे प्राप्त अधिकारों को कबूल न किया गया हो, 
ऐसे . किसी विधान को ब्रिटेन अपनी अनुमति कभी नहीं देगा । 
१६४७५ के प्रारंभ में क्रिप्स साहब स्वातंत््य तथा स्वयंनिंय के तत्त्व हिंदु- 
स्तान में युद्ध के बाद लागू करने का वादा करनेवाली योजना लेकर 
भारत में आये, तच्ततक किसीको पता नहीं था कि पाकिस्तान के ध्येय को 
अंय ज किस बूते पर और कितनी हृद्‌ तक मंजूर करेंगे । 

१६४० से १६४१ के अंत तक युद्ध-विरोधी प्रचार करने के लिए 
कांग्रेस ने व्यक्तिगत सत्यभ्रह का आंदोलन चलाया, जिसमें सारे भारत से 
करीब २४ इजार सत्याग्रही जेल में गए। इससे ब्रिटेन के दोस्तों --खास- 
कर चीन तथा अमरीका को--- पता चला कि ब्रिटिश हुकूमत को युद्ध- 
काल में सहयोग देने के लिए भारतीय जनता तेयार नहीं है । इधर जर्मनी 
की तरफ से जापान भी युद्ध में कूद पड़ा ओर देखते-देखते ब्रह् देश की 
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ओर लपका । ऐसे अवसर पर हिंदुस्तान की वाजिब माँगों को पूरा 
करके जनता से सहयोग प्राप्त कर लेने की सलाह चीन तथा अमरीका ने 
आंग्रजों का दी | इसी दबाव के कारण अंग्र जों ने क्रिप्स साइव को भेजा। 
हिंदुस्तान में स्वातंत्य ओर स्वयंनिर्णय के तत्त्व किस ढंग से अंग्रेज लागू 
करना चाहते हैं, इसका क्रिप्स साहब के साथ भेजी योजना में स्पष्टीकरण 
किया गया था | 

इस योजना के अनुसार भारत के हर एक प्रांत और रियासत में 
स्वातंत्य ओर आत्मनिर्णय के तत्त्त लागू करने की चेष्टा की गई थी । 
इससे हिंदुस्तान में अनेक संयुक्त राज्य स्थापित हो सकते थे | ब्रिटिश 
साम्राज्य से मिल-जुलकर रहने की आजाद भी प्रांतों को दी गई थी | 
स्वयंनिर्णय के श्रधिकार जिस ढंग से दिये थे, इससे संभव था कि भारत 
अनेक टुकड़ों में बँट जाता । रियासतों की प्रजा को नहीं, चल्कि नरेशों 
को आत्मनिर्णय के हक ठिये गये थे । सच कहा जाय तो यह लोकशाही 
एवं स्वयंनिर्णय की विडंचना मात्र थी । ये अधिकार भो युद्ध के खत्म 
होने पर मिलनेवाले थे | भविष्य के इस आश्वासन पर भरोसा रखकर 
भारतीय जनता तथा भारत के सभी पक्ष और देशी नरेश महायुद्ध में 
अंग्रेजों के हाथ बटाने के लिए वाइसराय के कायकारी मंडल में शामिल 
हों, ऐसी आशा रखी गई थी ।, वाइसराय के कार्यकारी मंडल 
के सदस्य बननेवाले नेताओं को मंत्रिमंडल के अधिकार ओर दर्जा देने के 
लिए, भी ब्रिटिश राजनेता तेयार न थे। कांग्रेस की माँग थी कि भविष्य 
के आश्वासनों के साथ वाइसरशय के कार्यकारी मंडल को मंत्रिमंडल का 
दर्जा फ़रोरन दे दिया जाय | इस माँग को कबूल कर लिया होता तो 
शासनसूत्र अपने हाथ में लेकर युद्ध का संचालन करने को जिम्मेदारी 
उठाने को कांग्रेस तैयार हो जाती । श्रगर कांग्रेस के हाथों में सत्ता देने 
के लिए. किसी को उच्र होता तो चाहे जिसके हाथ में सरकार सत्ता सौंप 
देती उसके लिए कांग्रेस तेयार थी। उसका कहना इतना ही था कि जो 
मंत्रिमंडल बनेगा उसको जनता की प्रतिनिधि-सभा के सामने उत्तरदायी 
रहना होगा। यह मांग मंजूर न हुई, अतः कांग्रेस ने इस बोजना को 
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डुकराया । अन्य पक्षों ने भी अपनी-अपनी दलीलें देकर इस योजना 
को अस्वीकृत फिया और क्रिप्स साहब का मिशन असफल रहा | 


क्रिप्स-7िशन से यह साफ हो गया कि पूर्ण स्वातन्व्य, स्वयं- 
निरशंय तथा विधान-परिषद्‌ की माँग अव्यवहायं या अवास्तविक ने थी 
ओर ब्रिटिश सरकार उसको मंजूर कर सकती थी । तन्न अन्य पक्षों ने 
भी अपनी राजनीति में इन तीनों तत्वों को सम्मिलित किया। ब्रिटेन जन 
अपना शासन यहाँ से हटायेगा तनत्न यहाँ एक ही राज्य बनाने का उसका 
आग्रह होगा ओर देश का विभाजन करनेवाली किसी भी योजना को मंजूर 
नहीं किया जायगा, ऐसा जिनका विश्वास था उनको क्रिप्स साहन्न के दोत्य 
से बड़ी ठेस पहुँची ; क्योंकि देश के दो ही नहीं, अनेकानेक टुकड़े करने 
के बीज इस योजना में छिपे पड़े थे । ब्रिथ्श लोग लोकतंत्र के हामी हैं 
अतः उन्होंने स्वयेनिणंय का तत्त्व स्वीकार किया ; लेकिन देशी रियासतों 
में स्वयंनिणय का तत्त्व लागू करते समय यह अधिकार रियासतों की प्रजा 
को न देकर नरेशों को दिया गया, इससे सन्नको बड़ा आश्रय हुआ 
प्रांतों को स्वयंनिर्णय के अधिकार देने का बहाना करके मुसलमानों को 
खुश करने की उनकी नीति थी; लेकिन कम-से-कम उसमें लोकतंत्र का 
आधार मिल सकता था। देशी नरेशों के बारे में उन्होंने जो रूख रखा 
उसको किसी भी तरह का नेतिक बल मिलना कठिन था। क्रिप्स-मिशन 
से यह भी साफ हो गया कि युद्धकाल में किस। तरह का परिवर्तन 
करने के लिए ब्रिटेन तैयार नहीं है । वाइसराय के कायकारी मंडल में सत्र 
हिंदी सदस्य रखने के लिए वे तैयार थे, लेकिन मारतोय जनता के प्रति 
उत्तरदाई मंत्रिमंडल बनाने की उनकी तेयारी नहीं थी । इसके लिए, उनको 
दलील यह थी कि उनकी इच्छा के बावजूद वे ऐसा नहीं कर सकते; 
क्योंकि मुस्लिम लीग इस बात को मंजूर नहीं करती | ब्रिटिश सरकार के 
रूख को देखकर अपने पक्ष को मज़बूत बनाने के लिए कांग्रेस को भी यह 
जाहिर करना पड़ा कि यद्यपि हिंदुस्तान को अखंड रखना उसका ध्येय 
है, फिर भी अगर देश के किसी हिस्से के लोगों ने उसमें न रहने का बहु- 
मत से अधिकुत रूप में फेसला कर लिया तो उनको देश के साथ जुड़े 
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रहने पर मजबूर नहीं किया जायगा। लेकिन इसका भी कोई असर 
न हुआ | 

क्रिप्स साहब के साथ की समझौते की बातचीत विफल 
होते देख कांग्रेस ने लड़ाई छेड़ने की ठान ली | ८ श्रगस्त 
१६४२ के दिन गांधीजी के नेतृत्व में पूण स्वातन्त््य की प्राप्ति के लिए 
सत्पाग्रह-संग्राम करने का प्रस्ताव कांग्रेस ने पास किया | उसी रात को 
सरकार ने म० गांधी प्रम्नति कांग्रेस-नेताओं तथा उनके हजारों 
अनुयायियों को एक साथ गिरफ्तार कर लिया ओर आजादी के आंदोलन 
को कुचलने के लिए सन्न तरह के साधनों से काम लेना शुरू किया । 
ब्रिटिशों के इस चबरतापूर्ण बर्ताव से सारे देश में आंदोलन की प्रचंड 
आग भभक उठी। चारों ओर “अंग्रेजी, सल्तनत छोड़कर चले जाओग) के 
नारे गूँजने लले | १६४४ में चीमारी के कारण गांधीजी को रिहा किया 
गया । तच्तक आंदोलन किसी-न-किसी रूप में चलता रहा | 

गांधीजी ने कुछ तन्दुरूस्त होने के बाद स्वातन्त््य की गुत्थी सुलभाने 
के लिए ब्रिटेश सरकार तथा मुस्लिम लीग से बातचीत शुरू की । 
सितम्बर १६४४ में वे जिन्ना साहब से बंबई में मिले । पन्द्रह रोज तक 
उनमें बातचीत चली। जिन्ना साहब द्विराष्ट्रवाद के उसूल को गांधीजी 
से कबूल करवाना चाहते थे । पाकिस्तान मंजूर किये बंग्र बातचीत 
चलाना जिन्ना साहब वेकार समझते थे। गांधीजी कहते थे कि 
इस सिद्धांत को कबूल करना असंभव है । उनका कहना था कि हिंदुस्तान 
में भले ही दो राज्य चन जायें; लेकिन उनमें से हर एक राज्य में हिंदू 
तथा मुसलमान दोनों जमातों के लोग रहेंगे ओर इसीलिए. धर्मवशिष्ट 
राष्ट्रयता का अग्रह रखना गलत है । वे यह भी कहते थे कि हिंदु- 
स्तान में दो राज्य कायम होने पर भी विदेशनीति, प्रतिरक्षा तथा 
यातायात के बारे में दोनों को संयुक्त नीति अख्तियार करनी होगी 
ओर दोनों राज्यों को अपने-अपने अ्रल्पसंख्यकों के श्रधिकार 
सुरक्तित रखने के लिए उचित प्रबंध करना होगा । बिन्ना 
साहब छु प्रांतों को उनके उसी रूप में पाकिस्तान में शामिल 
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करना चाहते थे; लेकिन गांधीजी का कहना था ,कि पंजाब, बंगाल 
तथा आसाम के सभी हिस्से पाकिस्तान में हर्गिज नहीं जावँँगें। जिन 
विभागों को अलग करना हो, उनके सत्र धर्मावलंत्री निवासियों की राय 
लेना वे जरूरी समझते थे | मगर जिन्ना साहब का कहना था कि एक तो 
इन प्रांतों में मतगणना का कोई कारण ही नहीं है, ओर श्रगर मतगणना 
करनी ही हो तो सिर्फ मुसलमानों की ही राय ली जाय । जिन्ना साहब्र की ये 
मांगें इतनी वेजा थीं कि कोई भी उन्हें मंजूर नहीं कर सकता था। गांधीजी 
तथा जिन्ना की भूमिका में इतना अंतर रहते हुए किसी प्रकार के समभौते 
को आशा करना बेकार था। इस बातचीत से इतना फायदा जरूर हुआं 
कि दोनों को अपने विचार लेखत्रद्ध करने पड़े और पाकिस्तान की कल्पना 
की रूपरेखा जिन्ना साहब के मुख से पहले-पहल लोगों को जानने को 
मिली । 

मुस्लिम लीग पंजाब, बंगाल तथा आसाम प्रांत को पूर्ण रूप में 
- पाकिस्तान में शामिल करना चाहती थी, उसकी इस वाहियात मांग का 
इस बातचीत से सबको पता चल गया। आगे चलकर जन्न यहाँ से 
अपना शासन हटाने का अंग्रेजों ने फेसला किया तब मुस्लिम लीग की इस 
अयुक्त मांग को उन्होंने नामंजूर किया और लीग को अपनी माँग छोड़नी 
पढ़ी | अ्रतः आधा बंगाल, आधा पंजाब तथा एक जिले को छोड़ पूरे 
आसाम को भारत में रखने से उसे सहमत होना पड़ा । लेकिन ये हिस्से 
चले जाने से पाकिस्तान बिलकुल दुचला-पतला बन गया, ऐसा उनको मानना 
पड़ा ओर पाकिस्तान के नारों से पागल बने मुसलमानों की आँखे, देरी 
से क्‍यों न सही, खुल गई” । पाकिस्तान की कल्पना के जन्म के समय 
अगर अंग्रेज राजनेता सीमाओं की यह नीति जाहिर कर देते तो शायद 
मुसलमान लोग इस ध्येय को स्वीकार न करते। न पाकिस्तान का जन्म ही 
हो पाता और न लाखों हिंडु-सुसलमान अपनी घन-दोलत तथा इजत- 
आबरू की लूट अपनी आँखों देखते | 

१६४५ में लाड वेवल वाइसराय नियुक्त हुए। उन्होंने आते ही 
कांग्रेस-कार्यकारिणी के सदस्यों को रिह् करदिया ओर कांग्रेस तथा लीग के 
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सहयोग से अस्थाई सरकार बनाने की कोशिश की । अस्थाई सरकार को 
यद्यपि वाइसराय की कार्यकारिणी का पुराना नाम ही दिया जानेवालाथा 
फिर भी उसकी सलाह को नामंजूर करने के लिए वीटो (विशेषाधिकार) का 
उपयोग न करने का आश्वासन दिया गया था। तात्कालिक योजना के रूप में 
कांग्रेस ने इस योजना को नामंजूर कर दिया | अस्थाई सरकार में कांग्रेस 
तथा मुस्लिम लीग के सदस्य समान संख्या में लिये जानेवाल्े थे | कांग्रेस 
देश की सभी जमातों का प्रतिनिधित्व करने का दावा करती थो, इसलिए 
बह हिंदु तथा मुसलमान दोनों घर्मो के मंत्रियों को अपनी तरफ से नियुक्त 
करने का अधिकार चाहती थी। मुस्लिम लीग का दावा था कि वह सच 
मुसलमानों का प्रतिनिषत्व करती है, अ्रतः कांग्रेस की सूचा में एक भी 
मुसलमान नहो । जिन्ना साहब के इस सुझाव को दुराग्रह कहने की हिम्मत 
सरकार ने न दिखाई | कांग्रस अपनी सूची में मुसलमान प्रतिनिधि का 
नाम रखने का अपना अधिकार छोड़ना नहीं चाहती थी। इस रस्सा- 
कशी में वेवल साहब की यह योजना असफल रही । 

इसी समय केन्द्रीय घारासमा के चुनावे १६१६ के पुराने कानून 
के अनुसार हुए। मुसलमानों के लिए सुरक्षित सीटों में से ३० सं. लागी 
उम्मीदवारों ने जीतों तो बाकी ५७ सीटों पर कांग्रेस के उम्मोदवारों ने 
कब्जा कर लिया | १६४६ के आरम्भ में प्रांतीय घारासमाओ्रों के चुनाव 
हुए। सरहदी सूबे में मुसलमानों के लिए सुरक्षित सीटों में से बहुसंख्य 
सीट कांग्रस ने जीतीं। और प्रांतों में मुसलमानों के लिए सुरक्षित सीटों पर 
मुस्लिम लीग के उम्मीदवार ही आम तोर पर चुने गये ; लेकिन पंजातन्र 
में मत्रिमंडल बनाने के लिए. आवश्यक बहुमत लीग को न मिला । 
बंगाल तथा सिंध में यूरोपीय सदस्यों को मेदरचानी से मुस्लिम लीग 
अपने मंत्रिमएडल बना सको, वहाँ भी लोगियों को निर्विवाद बहुमत 
नहीं था । है 

चुनावों में जनता के रूख का अंदाज लग गया | सिंघ, पंजाब तथा 
बंगाल को छोड़कर अन्य प्रांतों में कांग्रेस का बहुमत था। तब्र अंग्र जों ने फिर 
से समभौते की बात चलाना चाही । १६४६ के मार्च में ब्रिटिश मंत्रिमंडल 
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के तीन सदस्य सर स्टेफोर्ड क्रिप्स, लाड पेथिक लॉरेन्स तथा 
अलेक्ज्रांडर मारत आये | युद्ध के बाद इंग्लैंड में आम चुनाव हुए थे, 
उनमें चर्चिल साहन्र के दल की करारी हार हुईं और एटली साहब के 
मजदूर दल को बहुमत प्राप्त हो गया | वहाँ के समाजवादी दल को २/३ 
सी० मलने से अपनी इच्छा के अनुसार भारत की समस्या को सुलभाने 
की कोशिश करना आसान हो गया। तीनों मंत्रियों ने कांग्रेस तथा मुस्लिम 
लीग से बातचीत की ओर दोनों में मेल कराने की कोशिश की; लेकिन 
जब ऐसा मेल कराना उनको असम्भव लगा तब उन्होंने अपनी 
ओर से एक योजना दोनों के सामने रखी । इस योजना के 
मुख्य तीन भाग थे | पहले में उन्होंने पाकिस्तान की माँग को अव्यवहार्य 
चतलाया और कहा कि भारत का विधान ऐसा होगा कि उसमें 
भारत के सूत्रां का एक संघ होगा, जिसमें देशी रियासत भी 
शरीक हो सकेगी | इस केन्द्रीय संघ के अधिकार में तीन विपय होंगे-- 
फौज और बचाव, विदेशों के साथ संघ, रेल-तार-डाक इत्यादि । दूसरे मांग 
में विधान-परिषद की योजना थी । तीसरे में तत्काल केन्द्र य सरकार बनाने 
की बात थी। विधान-निर्माण के लिए सूत्रों को तीन विभागों में विभक्त 
किया गया था| पहले विभाग में मद्रास, बंत्रई, युक्तप्रांत, त्रिहर, मध्य- 
प्रांत ओर उड़ीसा का समावेश था | दूसरे में पंजाब, पश्चिमोत्तर सीमा- 
प्रांत, सिंध तथा बिलोचिस्तान थे तथा तीसरे विभाग में बंगाल 
ओर आसाम थे। केन्द्रीय विधान-परिपद में कार्य-प्राणली को निश्चित 
करने के बाद तीनों विभागों के सदस्य अलग-अलग चेठकर अपने 
विभागों में सम्मिलित सूत्रों के लिए विधान तेयार करनेवाले थे। कुछ 
अर्स तक कांग्रेस तथा मुस्लिम लीग इस योजना से सहमत हुई-सी डिखाई 
दी; लेकिन इस योजना के अनुसार जो विधान-परिषद बनी, उससे मुस्लिम- 
लीगब्ने असहयोग किया | 

इसी ब्रीच वेबल साहब ने अस्थाई सरकार के लिए नाम सुझाने 
को पं० नेहरू तथा बजिन्ना साहच्र से कहा ओर जताया कि जो नाम एक 
की ओर से सुझाये जायँगे उसकी मुखालिफत दूसरा न करे | एक तरह 
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से जिन्ना साहब को यह करारी चोट थी; क्योंकि इसका साफ अ्थ यह था 
कि कांग्रेस अपनी ओर से हिंदु तथा मुसलमानों में से चाहे जो नाम अपनी 
तरफ से पेश कर सकती थी ओर उसका विरोध करने का लोग को अ्रधिकार 
न था। जिन्ना साहब अपनी बात पर अड़े रहे और अस्थाई राष्ट्रीय 
सरकार में शामिल होना उन्होंने नामंजूर किया | लेकिन अब शाही 
हुकूमत का रूख बदला था | लाड वेवल ने लीग की परवाह न की श्रोर 
'पं० नेहरू द्वारा सुझाये नामों को स्वीकृति देकर अस्थाई सरकार को स्थापना 
की । सरकार के इस रूख से मुस्लिम लीग में क्रोध और मत्सर के भाव 
जागे | फिरकापरस्तों को पुचकारने को पक्तपाती नीति का बाइसराय ने 
त्याग किया था | अपनी नाराजगी तथा ताकत बनाने के लिए. जिस दिन 
कांग्रेस ने केंद्र में मन्त्रमए्डल बनाया उसी दिन सीधी कायबाई के नाम 
'पर लीग ने दंगे-फसाद करना शुरू किया। बंगाल में लीग का मंत्रि- 
मंडल था | उसकी निगरानी में मुसलमान गशुस्डे हिंदुओं को कतल 
करने लगे। चारों ओर होहल्ला मच गया । यांधीनी खुद बगल 
में चले गये और वहाँ शांति स्थापित करने की कोशिश करने लगे । 
अंगाल के दंगे की खबरें और स्थानों पर पहुँचीं तो वहाँ भी यह आग 
भभक उठी । बदले की भावना से लोग पागल-से होते दिखाई देने लगे । 

पं* नेहरू के नेतृत्व में केंद्र में जो अ्रस्थाई सरकार काम कर रही 
थी, वह सेना की सहायता से ये दंगे मिटाने की बात सोच रहीं थीः 
लेकिन मंत्रिमंडल के काम में अड़ंगा लगाने के लिए इसी समय अपना 
आग्रह छोड़कर लीग ने अपनी ओर से मंत्रिमंडल के लिए पॉच नाम दे 
'दिये | सेना वेवल साहब के मातहत थी, जिससे श्रस्थायी सरकार अपनी 
इच्छा के अनुसार सेना का उपयोग नहीं कर पाती थी। मुस्लिम लीग द्वारा 
किये गये इस बल्वे में कुछ यूरोपीय अधिकारी तथा कुछ नरेश भी 
शामिल हो गये थे । तल्वे का चरहुत ही भयकर परिणाम हो रहा था । 
इस तरह बदला लेने की प्रदृत्ति स सारा देश द्वेपामि में जलकर भव्म 
होगा, ऐसी आशंका लोगों को हो रही थी । इसको थलने के उपायों की 
छानबीन होने लगी | विभाजन को मंजूर करने से पूरी सत्ता द्वाथ में 
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आने की संभावना थी और तभी दंगे रोके जा सकते थे । जहाँ 
मुसलमान बहुसंख्या में हों वे हिस्से भत्ते ही अलग हो जायेँ 
लेकिन जहाँ उनका बहुमत न हो उन हिस्सों को बचाने की बात सोची 
गई | विभाजन होने पर भी पूर्वी पंजाब, पश्चिमी बंगाल तथा आसाम 
पाकिस्तान में न चले जायेँ, इसके लिए सतके रहने का फेसला नेताओं 
ने किया। साथ ही विभाजन से सहमत होने के पहले ब्रिटिश सरकार 
पूरे देश से अपना शासन उठाने की तिथि बता दे, ऐसी माँग कांग्रेस 
नेकी। !॒ 

ब्रिटिश सरकार ने जूत १६४२ के पहले देश से अपना शासन 
उठाने का निर्णय कर दिया । अपने साम्राज्य को समेटने के लिए वेबल 
के बदले माउंटवेटेन को हिंदुस्तान भेजा गया। देश क्रे विभाजन के साथ' 
अब पंजाब तथा बंगाल के विभाजन पर भी जोर दिया जाने लगा-। 
इसपर जिन्ना साहब ने एक वक्तव्य दिया जिसमें कहा गया था कि किसी 
भी हालत में मुस्लिम लीग पंजाब तथा बंगाल के विभाजन को मंजूर 
नहीं करेगी, क्योंकि सम्यता की दृष्टि से पंजात्र तथा बंगाल को एक ही 
रखना चाहिए | लेकिन उनको अपना आग्रह छोड़ना पड़ा, क्योंकि उनको 
यह माँग त्रिलकुल ग्रेरवाजित्र थी और अंग्रेज अब उनकी गेरवाजिब माँगों: 
का पृष्ठपोषण करने के लिए पहले की तरह तेयार न थे | 


भाउंट्वेटेन ने नेताओं को सूचित कर दिया कि देश की हालत को' 
देखते हुए. १६४६ तक यहाँ रहना ठीक नहीं होगा, ऐसा ब्रिटिश सरकार को 
लगता है और अगस्त १६४७ में ही नेताओ्ं के हवाले शासन करने के 
लिए ब्रिटिश सकार राजी है | तब ३ जूत १६४७ के दिन देश में भारत 
तथा पाकिस्तान नाम के दो राज्य प्रस्थापित करना नेताओं ने कबूल कर 
लिया | आधा पंजाब, आधा बंगाल तथा आसाम को भारत में रखने से 
मुस्लिम लीग को सहमत होना पड़ा | इसके बाद १५ अगस्त १६४७ के 
दिन हिंदुस्तान में भारत और पाकिस्तान नाम के दो स्वतंत्र राज्य प्रस्था-- 
पित हो गये। - ह 
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१६३७ के जुलाई मास में कांग्रेस ने प्रांतों में मन्त्रमएडल बनाकर 
'बेधमार्गी राजनीति का फिर से श्रारम्म किया | १६३४ के सुधारों की ठुकरा- 
कर हिंदुस्तान के लिए पूर्ण स्वाधीनता तथा स्वयंनिर्णय के अधिकार 
प्राप्त करने की उनकी प्रतिज्ञा थी | प्रांतों में मंत्रिमंडल चरनाकर भविष्य में 
होनेवाले आंदोलन के लिए तैयार करने का फैसला कांग्रेस ने किया तन्नसे 
देशके विविध दलों में ही नहीं, बल्कि कांग्रेस के अंदर भी यह बहस होने 
लगी थी कि क्‍या आगे ओर एकाघा आंदोलन करना लाजिमी होगा, ओर 
अगर ऐसा आंदोलन करना ही पड़े तो उसका स्वरूप क्या होगा १ १६२० 
में लो० तिलक की मृत्यु के बाद गांधीजी कांग्रेस के नेता बने । उस वक्त 
:शांतिमय असहयोग का जो आंदोलन देश में शुरु हुआ था, वह १६२४ 
में स्थगित किया गया। तंब्रसे १६३० का स्वातंज्य-संग्राम शुरु होने तक 
कांग्रेस की राजनीति की बागडोर गांधं।जी ने स्वराज्य-पक्तु के १० मोतीलाल 
नेहरू प्रभ्नति नेताओं के हवाले कर दी थी। १६३० के आ्रांदोलन के 
समय फिर से उन्होंने नेतृत्व सम्हाला | १६३० का आंदोलन, उसके 
बाद १६३१ में गोलमेज-परिपद्‌ के समय कांग्रेस की तरफ से ब्रिटेन से 
हुई बातचीत ओर उसके असफल होने पर १६३२-३३ में फिर से छिड़ा 
सत्याग्रह, ये सब बात गांधीजी के प्रत्यक्ष नेतृत्व में हुई थीं। १६३२ में 
सत्याग्रह की जो दूसरी मुहिम निकली; वह सामुदायिक रूप में चली और 
भाद में व्यक्तिगत सत्याग्रह के रूप में १६३४ तक ज्यों-त्यों करके चलती रही। 
उसके बाद गांधीजी ने यह सत्याग्रह भी मुल्तवी रखा और कांग्रेस के सूत्र 
सरदार पटेल, मौ० आजाद, बाबू राजेन्द्र प्रसाद, च० राजगोपालाचार्य 
जैसे पुराने तथा प० जवाहरलाल नेहरू, बाबू सुभापचन्द्र बोस और जय- 
प्रकाश नारायण-्जैसे नये नेताओं के हवाले कर दिये और वे खुद कांग्रेस 
'से अलग हो गये | लेकिन जब्न आगे स्वाधीनता-संग्राम करने की बारी 
आयगी तब वह उनके नेतृत्व में किया जाय ऐसी गांधीजी को दिदावतत थी 
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श्रौर उसको कांग्रे स-नेताओं ने मंजूर कर लिया था । प्रांतों में हांग्रोंस 
के मंत्रमए्डल तजनाना जत्र तय हुआ उनपर निगरानी रखकर उनमें मेल 
रखने के लिए. एक पालमेंटरी बोडे नियुक्त किया गया, जिसके सरदार 
पटेल, बाबू राजेन्द्र प्रसाद तथा मो० आजाद सदस्य थे । कांग्रेस मंत्रि- 
मण्डलों का कारोबार इन तीनों की निगरानी में तथा गांधीजी की 
सलाह से जुलाई १६३७ से नवंबर १६३६ तक चलता रहा | 
गांधीजी आज्ञादी के लिए फिर से लड़ाई छेडेंगे या नहीं, अगर छेड़ेंगे 
तो उसका स्वरूप क्‍या होगा, इसके बारे में कांग्रेस के नेताओं में भी 
काफी मतभेद थे । 

१६३८ में बाबू सुभाषचन्द्र ब्रोस कांग्रेस के अध्यक्ष बने | उस 
समय कांग्रेस में एक पुराना और एक नया ऐसे दो दल थे | जयप्रकाश 
नारायण, आचाय नरेन्द्रदेव तथा अ्रच्युत पट्वधन-आदि युवक नेता 
कांग्रेस के अंतर्गत समाजवादी दल की स्थापना कर चुके थे। पँ० जबाहर- 
लाल नेंटरू तथा बाबू सुमाषनचन्द्र बोस दोनों इस दल के सदस्य नहीं 
थे। उसी समय मानवेन्द्रनाथ राय रिहा हो गये थे और कांग्रेस में 
दाखिल हो गये थे । ये सच नेता नई पीढी के, समाजवादी नीति को मानने- 
वाले तथा क्रांतिकारी माने जाते थे । राजेन्द्र प्रसाद, मो० आजाद, सरदार 
पटेल तथा राजाजी पुरानी पीढ़ी के नेता माने जाते थे। ये पुराने नेता 
गांधीजी के नेतृत्व में पूरा भरोसा रखते थे | नई पोढ़ी में से एक जवाहर- 
लाल ही ऐसे थे जो गांधीजी के नेतृत्व में विश्वास जरूर रखते थे | फिर 
भी उनके विचार गांधीजी के कट्टर अन्ुयायियों को पसंद न थे और पुरानी 
पीढ़ी के गांधीवादी कहे जानेवाले नेता उनको समाजवादी नेता के तौर 
पर ही पहचानते थे | समाजवादी पक्त की नीति उस वक्त स्थिर नहीं हो पाई 
थी, फिर भी अगर गांधीजा आगे देश में स्वातंत्रय के लिए लड़ाई छेड़ दें. 
तो उसमें वे शामिल होना चाहते थे और गांधीजी ऐसी लड़ाई जल्दी ही 
छेड़ दे इसलिए कांग्रेस पर दच्चाव डालने की उनकी नीति रही । गांधीजी 
के नेतृत्व से उन्हें कोई विरोध नहीं था। इतना ही नहीं बल्कि गांधीजी के 
सहयोग के बिना दूसरा कोई निकट भविष्य में ऐसा आंदोलन नहीं छेड़ 


अंतिम स्वातंत्य-युद्ध २४७ 


सकेगा ऐसी सामान्यतः उनकी निष्ठा थी। इसलिए गांधीजी के अंतिम 
नेतृत्व के खिलाफ वे नहीं थे, हालांकि उनके विचारों से वे सहमत 
नहीं थे । अहिंसा का क्रांतिकारी स्वरूप उस वक्त उनकी समर में नहीं 
आता था | फिर भी उस हालत में कांग्रेस के लिए गांधीजी का नेतृत्व 
वे जरूरी ओर उपयुक्त मानते थे | उनका रूख ऐसा होने पर भी 
कांग्रेस में जो पुराने गांधीयादी नेता थे उनकी नीति के वे खिलाफ थे और 
उनको आशा नहीं थी कि ये पुराने गांधीवादी नेता स्वातंत्र्य के लिए कोई 
लड़ाई छेड़ंगे | धीरे-धीरे कांग्रेस को राजनीति क्रांति-पराडम्मुख होती 
जा रही है ओर उसमें सत्ताबादी नीति का प्रवेश होने से वह शुद्ध वेध- 
मार्गी काम करनेवाली एक संस्था बन गई है ऐसा उनका कहना था । 
अलग-अ्रलग प्रांतों में जो मंत्रिमंडस थे उनके कारोबार की नुक्ता चीनी 
करना श्रोर जनता के अनुभव संगठिन करना ये समाजवादी नेता वाजिन 
समभते थे । कांग्रेस के पुराने नेता, नई पीढी के समाजवादी बिचारों को 
तथा प्रतिकारवादी नीति को गलत समझते थे, जिससे नये-पुराने का एक 
अंदरूनी कगड़ा इस वक्त कांग्रेस में चल रहा था । दोनों गांधीजी के 
अंतिम नेतृत्व के बारे में एकमत थे और गांधीजी भी दोनों को अपनी 
राजनीति के लिए उपयुक्त समझते थे । नई पीढ़ी के दबाव के कारण 
अपनी इच्छा के खिलाफ जल्दी में अ्रधिकारों को त्यागकर प्रत्यक्ष प्रतिकार 
का आंदोलन उठाने की उनकी इच्छा नहीं थी | पुराने नेताओं को नई 
पीढ़ी के नेता अपने माग के रोड़े मालूम होते थे; लेकिन गांधीजी को वैसा 
नहीं लगता था | समाजवादी युवक नेताओं को, श्रपने उद्द श्यों के प्रचार 
करने के लिए उन्होंने कभी रोका नहीं, न अनुशासन के नाम 
पर उन्हें कांग्रेस से अलग करने की प्रतिगामी नीति अखि्तियार की । 
कांग्रेस का काये ओर उसकी शक्ति बढ़ाने के लिए इन नये नेताश्रों की 
ग्रावश्यकता है, ऐसा वे हमेशा महसूस करते थे | यही उनकी क्रांतिकारी 
प्रवृत्ति की विशेषता ओर श्रेष्ठता थी | देश की परिस्थिति को देखकर कभी 
बे वेधमार्गी नरम बृत्ति को स्वीकार करते तो कभी क्रांतिकारी परिस्थिति 
के पेदा होने पर उग्र क्रांतिवादी नीति को स्वीकार करते | दोनों नीतियों 
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का तथा दोनों पीढ़ी के नेताओं को वे समान रूप से देश के लिए उपयोगी 
मानते थे, क्योंकि उनकी लगता था कि आज प्रांतों में शासन-सूच 
संभालेनवाली कांग्रेस को कल संपूर्ण स्वाधीनता की सत्याग्रही क्रांति के 
लिए. समर्थ बनना पड़ेगा । अपनी इस दूरदर्शी, सावघानी-पूर्ण, लेकिन 
क्रांतिकारी बत्ति के कारण अपने जोते-जी उन्होंने नई तथा पुरानो दोनों 
पीढियों के किसी नेता को कांग्रेस से अलग होने नहीं दिया ओर दोनों के 
सहयोग से स्वातंत्य प्राप्त करः लिया । 

कांग्रेस के अंतर्गत अलग से कोई दल संगठित करने के विरुद्ध 
आरम्म में भाई मानवेद्रनाथ राय के अनुयायों थे; लेकिन कुछ ही 
दिनों में उनको गांधीजी की नीति में और उनकी अ्रपनी नीति में सेद्धांतिक 
मतभेद नजर आने लगा। कांग्रेस के नेतृत्व को बदलकर गांधोवादियों के 
हाथों से वह छीन लेना चाहिए, ऐसा राय साहत्र के अनुयायी मानते थे । 
दूसरा महायुद्ध शुरू होने पर उन्होंने देखा कि कांग्रेस की नीति से उनकी 
नीति मेल नहीं खाती और तब कांग्रेस से अलग होने का फेसला उन्होंने 
किया | युद्ध के जमाने में अंग्र जों को पूरा सहयोग देने के वे पक्पाती ये। 

बाबू सुभाषचन्द्र बोस को नीति इससे अलग थी | जब्र युद्ध छिंड़ने 
की संभावना उन्होंने देखी तब उन्हें लगा कि कांग्रेस की तरफ से श्रंग्र जो 
से माँग की जाय कि छुः महीने या एक साल में वे भारत को स्वाधीन करे । 
श्रगर इस अर्से के खतम होने के पहले अग्मंजों ने माँग पूरी न को तो 
असहयोग तथा प्रत्यक्ष प्रतिकार का शआंदोज़न कांग्रेस छेड़ दे ओर देश में 
प्रतिस्पर्धी राज्य-तंत्र कायम करके हम आज्ञाद बन जाये | इस तरह की- 
लड़ाई की, यद्यपि गांधीजी आवश्यकता मानते थे फिर भी उनका ख्याल 
था कि उसके लिए. अनुकूल समय शअभी नहीं आया है और अगर 
बेवक्त आंदोलन शुरू हो गया तो उसको शांति से चलाना मुश्किल होगा। 
कांग्रेस के बहुतेरे नेता गांधीजी के नेतृत्व को मानते थे और 
प्रत्यक्षु प्रतिकार का आंदोलन उन्‍्हींके नेतृत्व में चले, ऐसा चाहते थे । 
सुभाष बाबू की नीति से वे सहमत न थे। अपनी अध्यक्षु-पद्‌ की मुद्दत 
पूरी होने के ब्राद १६३६ में सुभाष बाबू अन्य नेताश्रों की सलाह को 
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ठुकराकर फिर से अध्यक्षीय चुनाव के लिए खड़े हो गये | उनके खिलाफ 
पुराने नेताश्रों की तरफ से डॉ० पद्टाभी खड़े रहे | डॉ० पद्टाभी की 
उम्मीदवारी का गांधीजी ने समर्थन किया और सुभाष बाबू का विरोध । 
फिर भी सुभाष बाबू ही चुने गये । कांग्रेस में एक तरह की उलभकन पेदा 
हो गई। सुभाष बाबू यद्यपि कांग्रेस के अध्यक्ष चुने गये थे, फिर भी 
अ० भा० कांग्रे स-समिति में उनका बहुमत नहीं था, जिससे पुराने पक्ष 
के सहयोग के सिवा वे कारोबार नहीं चला सकते थे। पुराने नेता चाहते 
थे कि कार्यकारिणी में उनका बहुमत हो तभी वे उसमें शामिल होंगे । 
सुभाष बाबू को आजादी थी कि वे निलकुल नई कायकारिणी बनाते। 
लेकिन उनके लिए. इस असहयोग के कारण कायकारिणी बनाना 
असंभव हुआ ओर उन्होंने अध्यक्ष-पद्‌ से इस्तीफा दे दिया | डा० राजेन्द्र- 
प्रसाद तन कांग्रेस के अध्यक्ष बने । सुभाष बावू ने कांग्रेस के अंदर फारवड्ड 
ब्लाक की स्थापना की; लेकिन उस समय समाजवादी दल ने उनके नेतृत्व 
को स्वीकार नहीं किया | इस तरह कांग्रेस के अंदर दो गिरोह कायम हुए । 
महायुद्ध के बाद थोड़े ही दिनों में सुभाष बाबू देश से बाहर 
निकल गये और जब्र जापान ने युद्ध में प्रवेश किया तत्र पूर्वी एशिया में 
उन्होंने आज्ञाद हिंद की एक अस्थाई सरकार बनाई। उसके मातहत 
लाखों की श्राज्ञाद हिंद फोज खड़ी की ओर अंग्र जों से युद्ध छेड़ दिया | 
भाई मानवेद्रनाथ की बिलाशत सहयोग की नीति से या सुभाष बाबू 
की सशस्त्र युद-नीति से देश को स्वतंन्नता प्राप्त होगी, इसमें जनता 
तथा राष्ट्रीय नेताओं को शंका थी। पहले युद्ध में घिलाशते सहयोग 
देने पर भी अंग्र जों से कुछ लाभ नहीं हुआ था जिससे ऐसा सहयोग 
देना लोगों को पसंद न था | फिर भी अगर ऐसे ऐन मौके पर संपूर्ण 
स्वाधीनता की शत पर कांग्रेस सहयोग देना चाहे तो संभव था कि ब्रिथ्शि 
सरकार से समभोता हो जाता । कुछ कांग्र स-नेताश्रों को लगता था कि 
महायुद्ध शुरू होने पर ब्रिटिश हुकूमत से अवहयोग करके आठ प्रांतों के 
शासन-सूत्र छोड़कर जेल का रास्ता पकड़ना एक तरह का साहस ही है 
- और उसकी सफलता के बारे में सत्तावादी गिरोह को बड़ी शंका 
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थी। युद्धकाल में अपने हाथ से सत्ता छोड़कर श्रसहयोग का आन्दो- 
लन उठाने में धोखा जरूर था; लेकिन साथ ही झ्गर उस वक्त कांग्रेस 
अंग जों को बिलाशते सहयोग देती ओर स्वातंत्र्य का किसी तरह का आश्ा- 
सन मिले बगेर उनकी ओर से लड़ने के लिए लोगों को आवाहन करती 
तो उसमें नाकामयाबी होने की संभावना थी। देश के बाहर तथा अंदर जो 
क्रांतिकारी शक्तियाँ देश की आजादी के लिए प्रयत्नशील थीं, ऐसे मौके 
का लाभ उठाकर वे जरूर सशस्त्र विद्रोह करतीं । कांग्रेस के बिलाशते 
सहयोग करने का अर्थे होता अ्रपनी आज्ञादी का दावा छोड़ देना। 
लेकिन ऐसे सहयोग से क्रांतिकारियों को कुचलने में उसको अंग्रजों का 
हाथ बटाना पड़ता । ऐसी परिस्थिति में कांग्रेस के लिए श्रपनी नीति 
निश्चित करना बड़ा कठिन था। 


३ सितम्बर १६३६ के दिन बगेर किसीसे सलाह-मशबिरा किए वाइस- 
राय ने अपने अख्तियार से, हिंदुस्तान अंग्रजों की तरफ से युद्ध में 
शामिल हो गया है, ऐसा एलान कर दिया । जनता बड़ी उत्कंठा से देख 
रही थी कि कांग्रेस के नेता अब क्‍या माग-दशन करते हैं ? कांग्रेस के 
सब नेताओं ने मिलकर गांधीजी के साथ विचार-विमर्श किया और महा- 
युद्ध तथा स्वातंत््य के बारे में अपना रूख एक घोषणापत्र के द्वारा १४ 
सितंबर १६३६ के दिन जाहिर कर दिया । 

महायुद्ध एक क्रांतिकारी घटना थी । उसकी ओर केवल अपने देश 
के स्वार्थ की दृष्टि से देखना उचित न होता । ब्रिठिशों ने इस युद्ध के 
बारे में अपने विचार संसार के सामने रखे थे । उनका कहना था कि 
जमनी के खिलाफ वे इसलिए लड़ रहे थे कि लोकशाही जीवित रह सके 
ओर सबच्च देश बच जाय॑ । इस काम में संसार के अन्य देशों से वे सहायता 
भी चाहते थे। उस समय कांग्रेस चाहती तो कह सकती थी कि हमें पहले - 
स्वातंत्य दे दो तब हम जमनी के खिलाफ लड़ने के लिए तेयार हो 
जायँगे | लेकिन इस तरह अपनी स्वाधीनता का सोदा करना म० गांधी 
तथा पं० जबाहरल।ल को उचित नहीं मालूम हुआ | देश की स्वाधीनता 
का ख्याल करके अगर हम किसी भी देश की मदद करने को तैयार होते तो 
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शायद हमारे राष्ट्र का स्वार्थ सिद्ध हो जाता । लेकिन मानव-संस्क्ृति की दृष्टि 
से बह अनुचित होता और हमारी संस्कृति से भी उसका मेल न बेठता । 
ब्रिटेन या जमनी हमें स्वाधीनता देता है, इसलिए उसकी ओर से युद्ध में 
शामिल्र होना हमारे देश के लिए. शोभा न देता । महायुद्ध में ब्रिटिशों 
को सहायता देने-न-देने के बारे में फेसला करने के पहले कांग्रेस ने यह 
उच्चित माना कि युद्ध में ब्रिटेन किस हेतु भाग ले रहा है यह स्पष्ट कर दिया 
जाय | इस दृष्टि से घोषणापत्र के आरम्भ में यह माँग की गई थी कि 
अंग्रेज अधिकृत और निःसंद्ग्धि रूप में अपने युद्ध-हेतु जाहिर कर दे | 
लोकशाही तथा स्वाधीनता की रक्षा करना ही इस युद्ध का प्रधान हेतु हो 
तो नात्सीवाद व फ्रेसिज्म इन तत्वों के लिए जितना खतरनाक है उतना 
दी साम्राज्यवाद भी खतरनाक है ओर उसको मिटाना भी युद्ध का हेतु 
बनना चाहिए, क्योंकि शरखिर फेसिज््म का जन्म भी साम्राज्यवाद के पेट 
से ही होता है। अगर साम्राज्यशाही का नाश करना मंजूर न हो तो इसका 
श्र्थ होता है, युद्ध फेसिज़्म से लोकतंत्र या स्वाधीनता की रक्षा के लिए नहीं, 
बल्कि साम्राज्य की रक्षा के लिए. खेला जा रहा है, ओर ऐसे युद्ध से किसी 
भी गुलाम देश को कोई वास्ता नहीं हो सकता | इस घोषणापत्र में आगे' 
यह भी बताया गया था कि अगर फेसिज्ष्म श्रौर साम्राज्यवाद दोनों का अंत 
करना इस युद्ध का उद्द श्य हो तो ब्रिटेन को चाहिए कि वह हिंदुस्तान का स्वा- 
तंत्र्य तथा स्वयंनिर्णय का हक मंजूर करले ओर वेसा एलान कर दे | साथ 
ही लोकशाही तथा साम्राज्यशाही के बारे में ब्रिटेन अपनी नीति 
जाहिर कर दे श्रोर लोकशाही के तत्व हिंदुस्तान में किस तरह लागू करने 
का उसका इरादा है साफ बतादे | 

घोषणापत्न में तीसरी बात यह कही गई थी कि भविष्य में लोकशाही 
की संस्थापना तथा साम्राज्यशाही का अंत करने की हामी भरने से काम 
पूरा नहीं होगा । इन तत्वों को असली रूप देने के लिए युद्धकाल में 
ही यहाँ की हुकूमत में सरकार कोन-से परिवर्तेन करनेवाली है वह 
भी जाहिर करनेकी कांग्रेस की मांग थी | इसका साफ अ्थ यही था 
कि हिंदुस्तान को स्वाधीन देशों का दर्जा फौरन ही दे दिया जाय | जिस- 
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से जनता को मालूम होगा कि युद्ध में जो वह सहायता दे रही है दूसरे को 
नहीं बल्कि अपने देश की सरकार को ही दे रही है । 

कांग्रेस का यह घोषणापत्र भारत के नहीं, सारे संसार के इतिहास में 
एक खास स्थान रखता है | पहले युद्ध के वक्त रूस में जो बाल्शेविक क्रांति 
हुईं उससे संसार की राजनीति को एक नई दिशा मिल गई थी, उसी तरह 
दूसरे महायुद्ध के वक्त कांग्रेस ने इस घोषणापतन्न के द्वारा सांम्राज्यशाही 
के विरोध का जो नया रूख जाहिर किया, इससे संसार की राजनीति को 
फिर से एक नया रूफान मिल गया । यद्यपि इस घोषणापत्र से गांधीजी 
पूरी तरह सहमत नहीं थे फिर भी उसमें जितनी अ्रहिंसक भूमिका स्वीकृत 
हुई है, उससे आगे बढ़ने की ताकत देश में नहीं है, ऐसा मानकर 
गांधीजी ने उससे अ्रपनी सहमति प्रकट की । उनकी निजी भूमिका इससे 
अधिक ऊँचे स्तर की व उनकी अहिंसा-निष्ठा से अधिक मेल खानेवाली 
थी। गांधीजी मानते थे कि किसी भी युद्ध से संसार का कोई हित नहीं 
हो सकता | अतः श्रपने देश की हिफाजत के लिए भी शस्त्र-चल का 
उपयोग न करके केवल सत्याग्रह के बल पर अपने देश को बचानेवालों 
का एक संगठन बनाया जाय | वे चाहते थे कि हो सके तो कांग्रेस भी 
युद्ध-संन्यास की यही नीति अख्तियार करे । इस नीति को मानने पर भी 
संसार में जो दो गिरोह एक-दूसरे से लड़ें उनमें से जिस गिरोह की तरफ 
न्याय हो, उसकी हिमायत में श्रपना नेतिक बल लगाये | 

कांग्रेस के घोषणापत्र की एक भी बात को ब्रिटेन ने कबूल नहीं 
किया । तब कांग्रस ने आठ प्रांतों के अपने मंत्रिमण्डलों के इस्तीफे 
पेश कर दिये | आठों प्रांतों की घारासभाएँ कांग्रस के घोषणापन्न से 
सहमत थीं। जन्नतक इस घोषणापन्न की बातों को सरकार नहीं मान लेती 
तब्रतक शासन चलाने में कांग्रेस सहयोग नहीं देगी ऐसा उसने तय कर 
लिया, क्योंकि कांग्रेस के घोषणापत्र को न मानने का साफ अथ यही था 
कि युद्ध साम्राज्य की रक्षा के लिए किया जा रहा है न कि लोकशाही की 
सत्ता के लिए । कांग्रेस के शासनसूत्र छोड़ने के बाद यहाँ के अन्य 
राजनीतिज्ञ मंत्री मनने के लिए लालायित थे; लेकिन जनता की हिमायत 
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न होने के कारण कारोबार चलाना इनके लिए मुश्किल होगा, यह देख- 
कर शआाठों प्रांतों का कारोबार गवर्नरों ने खुद सम्हाल लिया । कांग्रेस- 
मंत्रिमण्डलों के त्यागपनत्र से महायुद्ध का असली रूप प्रकट हो गया । 
कांग्रेसी नेताओं ने देश को यह संदेश दिया कि अपनी स्वाधीनता के लिए 
अनत्याचारी मार्ग से कगड़ते रहना गुलाम देशों का पहला कतंव्य है | 
इस कतंव्य की पूर्ति करने से ही लोकशाही तथा स्वयंनिणय के तत्त्वों को 
पृष्ठपोषण मिल सकेगा औ्रर मानव-संस्कृति को परिपुष्ट बनाने का कतंव्य 
भी पूरा हो सकेगा । 

इसके बाद कांग्रेस के मंडे के नीचे इकट्रे होकर स्वातंत्र्य-सेनिक 
अपने नेताओं से पूछुने लगे कि सविनय कानूनभंग-आंदोलन कन्न शुरू 
होगा ? गांधीजी ने देश को संयम तथा अनुशासन से बर्ताव करने एवं 
जल्दबाजी न करने का आदेश दिया । अपने हाथ की सत्ता छोड़कर 
युद्ध से असहयोग करके ब्रिठिश-सत्ता को चुनौती देनेवाली ओर खुल्लम- 
खुल्ला बगावत करनेवाली यह संस्था अगर जल्दबाजी में श्रत्याचार का 
सहारा लेती या उसे गांधीजी-जेसे जगग्मसिद्ध विभूति का नेतृत्व न मिलता 
तो अंग्रेजों की उसे कुचलने में देरी न लगती | 

हिंद की जनता युद्ध में अंग्र जों से सहयोग करना नहीं चाहती, यह चात 
ञआठ प्रांतों के मंत्रिमएडलों के त्यागपत्र से सारे संसार पर प्रकट हो चुकी 
थी । लेकिन कानून-भंग का आंदोलन शुरू करने के पहले रचनात्मक 
लोकसेवा के जरिये देश में शांति कायम करने की गांधीजी की इच्छा 
थी । वे चाहते थे कि कांग्रेस के सेवक गाँव-गाँव जाकर लोगों को अ्हिंसक 
लड़ाई का तरीका सिखा दे और लड़ाई के छिड़ने के पहले-पहले उसे शांति 
, से चलाने की ताकत लोगों में पेंदा हो ओर आवश्यक संगठन भी बन 
जाय | वे अ्रच्छी तरह से जानते थे कि खुद्ध में अंग्रेजों से असहयोग करने 
की नीति से आज या कल सल्यग्रह-आंदोलन को छेड़ने की नोबत आने 
'ही वाली है । 

उस हालत में जनता की तरफ से होनेवाला सत्याग्रह-संग्राम 
गांधीजी द्वारा चलाया जाना इष्ट तथा अपरिहाय था ओर जयप्रकाश 
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प्रभ्तति नेताओ्रों ने अपने दल को यह बात समझा दी थी | १६४० में 
गांधीजी के नेतृत्व के बारे में झपना रूख जादिर करनेवाला एक बयान 
अपने पक्ु की ओर से उन्होंने प्रकाशित किया था । इसमें वे लिखते 
है---“आज के अपने नेताओों के खिलाफ झगड़ा उठाना गलत 
ही नहीं बल्कि खतरनाक मी है | अगर सारे देश में आंदोलन 
करना है तो उसको शुरू करने की क्षमता गांधीजी के अलावा और किसी 
में नहीं है। ऐसी स्थिति में उनके नेतृत्व का विरोध करने का अर्थ होगा 
अपने पाँबों पर आप कुल्हाड़ी मारना। आंदोलन की पूर्व तेयारो में हमें 
गांधीजी को पूरा सहयोग तो देना ही चाहिए. ; लेकिन साथ-ही उनमें 
पूरी निष्ठा रखना भी जरूरी है। अगर गांधोजी आंदोलन न छेंड़ें तो हम 
उनसे अलग हटेंगे और हमें अपने में वैसी सामर्थ्य प्रतीत हो तो खुद 
आंदोलन की जिम्मेदारी श्रपने ऊपर ले लेंगे |? 

रामगढ़ में कांप्रेस का अगला अधिवेशन होनेवाला था लेकिन उसके 
पहले ही युद्ध-वरोधी भाषण करने के अमभियोग में जयप्रकाशजी को 
गिरफ्तार कर लिया गया | अधिवेशन में रखने के लिए उन्होंने जेल से 
एक प्रस्ताव गांधीजी के पास भेजा | वह प्रस्ताव यद्यपि स्वीकृत नहीं 
हुआ तो भी गांधीजी ने अपनी टिप्पणी के साथ उसको 'हरिजन? में प्रका- 
शित कर दिया और उसके साथ अपनी सहमति प्रकट कर दी | कांग्रेस 
के अंतर्गत, जो समाजवादी दल काम करता था, उसको तथा उसके 
उचित कार्यक्रम को इस तरह हमेशा ही गांधीजी का प्रष्ठपोषण मिलता 
था । | 

कांग्रेस की ओर से जो स्वातंत्य-संग्राम छिड़नेवाला था, उसके लिए 
समाजवादी दल की शक्ति का गांधीजी पूरा उपयोग करना चाहते थे । 
आजाद होने पर समाजवाद्‌ की प्रस्थापना का सवाल हिंदुस्तान के सामने 
अपरिदाय रूप में आनेवाला था। इसके लिए श्रागे जो आंदोलन 
चलेंगे, वे भी अनत्याचारी रहें, इस कारण दूरद्शिता से गांधीजी देश के 
समाजवादी दल की निष्ठा अपनी अर्ठहिंसा की तरफ खींचने की कोशिश 
7 कक काव 6 हवो 
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कर रहे थे | लेकिन गांधीजी की यह सूक कि अहिंसा के जरिये समाज- 
बाद की प्रस्थापना हो सकेगी, ओर हम उसे करके दिखायँगे, ऐसा 
विश्वास कांग्रेस में गांधीवादी कहलानेवाले लोगों में नहीं था | रामगढ़- 
कांग्रेस में स्वातंत्र्य-संग्राम शुरू करने का जो प्रस्ताव पास हुआ उसके साथ 
जयप्रकाशजी के प्रस्ताव का मिलान करने से पता चलता हैं कि कांग्रेस 
में जो राष्ट्रवादी दल था, उसके ओर समाजवादी दल के नेताश्रों के 
विचारों में क्‍या और कितना भेद था। राष्ट्रवादी विचार क पुराने नेता 
स्वाधीनता के बाद समाजवाद की स्थापना को न तो आवश्यक मानते थे 
न वेसा आश्वासन जनता को देने के लिए तैयार ही थे । इसके विपरीत 
समाजवादी युवक नेता चाहते थे कि लोगों को यह साफ बता दिया जाय 
कि कांग्र स को स्वाधीनता की कल्पना पूँजीवादो लोकतंत्र की न होकर 
समाजवादी लोकतन्त्र की है। समाजवादी दल के नेताश्रों की राय थी कि 
ऐसे आश्वासन से स्वाघोनता-संग्राम के लिए लोगों को प्रोत्साहन मिलेगा | 
म० गांधी इन दोनों गिरोहों को एकसाथ रखनेवाली कड़ी थे। उनकी 
राय थी कि पहले राष्ट्रीय स्वातंत्रय का आंदोलन सफल हो, फिर उसको 
समाजवादी लोकशाही में परिवर्तित करने की कोशिश की जाय | रामगढ़- 
कांग्रेस में जयप्रकाशजी के प्रस्ताव को अस्वीकृत करने के लिए यद्यपि उन्होंने 
पुराने नेताओं की दोष नहीं दिया तो भी इस प्रस्ताव से अपनी सहमति 
जाहिर करते हुए उन्होंने लिखा: “्वातंत्र्य-प्राप्ति के बाद निकयबर्ती 
ध्येय के रूप में समाजवादी लोकशाही को ही स्वीकार करना चाहिए। में 
खुद समाजवादी हूँ ; लेकिन: मेरा समाजवाद मेरी अहिंसा से पेदा हुआ 
है?” गांधीजी की इस दृत्ति से समाजवादी दल ने भी लचित बोध लेकर 
स्वातंत्य के आंदोलन को वर्ग-विग्नरह का रूप न देने का फेसला कर लिया 
ओर उनके आश्वासन पर भरोसा रखकर राष्ट्रीय स्वातंत्र्य के संग्राम में 
जनता का भरसक पथप्रदशन किया | 


युद्धकार्य से असहयोग करके कानून-मंग के आंदोलन की नीति को 


यद्यपि रामगढ़नकांग्रेस में मंजूर किया गया, फिर भी गांधीजी उतावली से 
कोई कदम उठाना नहीं चाहते थे | इस अधिवेशन के बाद कांग्रेस में जो 
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सत्तावादी तथा वेधमार्गी राजनीति का समर्थक दल था, उसके नेताओं ने 
फिर से ब्रिटिशों के साथ समझौता करने की कोशिश करना चाही | पूना 
में अ० भा० वांग्रेस का अधिवेशन हुआ | जिसमें सरकार को बताया गया 
कि अगर वह स्वातंत्य तथा स्वयंनिणेय के अधिकारों को तत्काल कबूल 
करले और अस्थाई राष्ट्रीय सरकार की स्थापना कर दे तो युद्ध-कार्य में 
कांग्रेस सहयोग देगी | इस अधिवेशन में म० गांधी उपस्थित न रहे, क्योंकि 
इस नीति से वे सहमत नहीं थे । थोड़े-ही दिनों में सरकार ने एलान कर 
दिय कि कांग्रेस के प्रस्ताव को स्वीकार करने में वह ग्रसमथ हैं | मुस्लिम 
लीग को खुश करने के लिए उसीके साथ सरकार ने जाहिर कर दिया कि 
वह ऐसा कोई विधान मंजूर नहीं करेगी, जिससे श्रल्पसंख्यक झसहमत 
हों। इसके बाद अधिकारवादी नेताओं के सामने दूसरा कोई रास्ता ही न रहा । 
तब्र आ० भा० कांग्रेस अधिवेशन करके गांधीजी को व्यक्तिगत सत्याग्रह का 
आंदोलन शुरू करने का श्रधिकार दिया गया जो नवंबर १६४० में शुरू हुआ। 

इस सत्याग्रह-आंदोलन का स्वरूप प्रातिनिधिक रखने का गांधीजी का 
विचार था। अर्थात्‌ श्राम जनता को सत्याग्रह के लिए प्रव्ृत्त न 
करके ऐसे प्रतिनिधिभूत लोकनायकों को ही जनता की तरफ से सत्याग्रह 
करने की इजाजत दी जाय जो उससे सहमत हों। लोकमत को प्रकट 
करके उसकी सिद्धि के लिए जो आपदाएँ मेलनी पड़, उन्हें केलने के लिए 
लोकनेता तैयार हैं, सरकार को तथा जनता को यह बताने की दृष्टि से 
प्रातिनिधिक सत्याग्रह का रास्ता गांधीजी ने निकाला | वे इस सत्याग्रद 
के लिए. व्यक्ति तथा स्थान स्वयं चुनते थे । उन्होंने जाहिर कर दिया था 
कि इस आंदोलन में ये खुद जेल में नहीं जाना चाहते | पहले दो सत्या- 
ग्रहियों के रूप में आचाये विनोत्रा भावे ओर पंडित जवाहरलाल नेहरू 
को नियुक्त किया गया । विनोबाजी को इस नाते चुना गया था किदवे 
गांधीजी की निरपेक्ष अहिंसा को जीवन-निष्ठा के रूप में स्वीकार करते था | जिस- 
को किसी भी हालत में युद्ध करना अमान्य है वे ऐसे सत्याग्रही-वर्ग के प्रति- 
निधि थे | पं” जवाहरलाल इस तरह के निरपेन्ष अहिंसावादी सत्याग्रही 
नहीं थे । किसी भी हालत में युद्ध न करने के पक्त में वह नहींथे | उनका 
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कहना इतना ही था कि यह युद्ध साम्राज्यशाही के लिए किया जा रहा है 
अतः उससे सहयोग नहीं किया जा सकता और देश को चाहिए कि वह ऐसे 
युद्ध में सहयोग न दे | उनका सत्याग्रह अपने देश की स्वाधीनता 
और स्वयंनिणय के अधिकार के लिए था । कांग्रेस में बहुतेरे लोग 
इसी मत के थे श्लोर उनके प्रतिनिधि के रूप में पं” जवाहरलाल को चुना 
गया था। यह व्यक्तिगत सत्याग्रह-आंदोलन करीब एक साल चला | 
२५ हजार सत्याग्रही जेल में चले गये ओर उन्होंने सारे संसार पर प्रकट 
कर दिया कि हिंदुस्तान इस युद्ध में सहयोग नहीं दे रहा है । 

७ दिसंत्रर १६४१ के दिन जापान ने पल्लेहाबेर पर धावा बोल दिया 
ओर इंग्लेंड ओर अमरीका के खिलाफ युद्ध घोषित करके एशिया में ब्रिटेन, 
'क्रांस तथा डचों के अधिक्कत मुल्कों पर चढ़ाई की | हिन्दचीन तथा 
सयाम को जीतकर वह सिंगापुर की तरफ बढ़ा | यह सत्र देखकर चीन के 
उस समय के राष्ट्राध्यक्ष च्यांग काई शेक को लगा कि हिंदुस्तान का 
मसला हल करने में बीचचिचाव करना चाहिए। १६४२ की फरवरी में 
अचानक वे हिंदुस्तान में श्राये | हिंदुस्तान की स्वाधीनता का प्रश्न अंग्रेजों 
का घरेलू सवाल नहीं, बल्कि अंतर्राष्ट्रीय दृष्टि से महत्त्व का और श्राक्रामक 
राष्ट्रों को परास्त करने के लिए अत्यन्त आ्रावश्यक प्रश्ष बन गया था, यह 
बात इससे स्पष्ट हो जाती है। चचिल साहब कहा करते थे कि हिंदुस्तान 
हमारी बपीौती है ओर हम अपनी खुशी से चाहे जैसा उसका उपयोग 
करेंगे। लेकिन न्यांग काई शेक के देश में आने से यह बात साफ हो 
गई कि संसार भारत की स्वाधीनता के सवाल को ब्रिटेन का घरेलू मामला 
नहीं मानता । तभी ब्रिटिश राजनीतिश्ञों ने हिंदुस्तान से समभोता करने 
के लिए स्टेफड क्रिप्स को एक योजना सहित भारत भेजा । क्रिप्स साहब 
'की असफलता के बाद कांग्रेसी नेताश्रों के सामने सवाल था कि अ्त्र क्या 
किया जाय ! इस वक्त ब्रिटिश-साम्राज्य पर पूरत्र तथा पश्चिम से हमले 
होने की संभावना थी। ऐसी हालत में विदेशी आक्रमण से देश की 
रक्षा करने की क्षमता ब्रिटिश हुकूमत में नहीं दिखाई दे रही थी। चीन की 
इच्छा थी कि ब्रह्मदेश जीतने पर अगर जापान चीन की तरफ मुड़ जाय 
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तो भारत उसे रोक दे और इसीलिए च्यांग काई शेक ने अंग्रेजों को 
भारत के स्वतंत्र करने को सलाह दी थी | लेकिन क्रिप्स साहब की. 
असफलता से यह प्रकट हो गया कि हिंदुस्तान की समस्या ठीक ढंग से 
हल करने के लिए इंग्लेंड तैयार नहीं है। इतना ही नहीं बल्कि क्रिप्स 
साहब के लोटने पर ब्रिटिश हुकूमत ने कांग्रेस के खिलाफ एक प्रचार- 
आंदोलग करने की कोशिश की । उन्होंने यह कहना शुरू किया कि. 
कांग्रेस देश में अपनी तानाशाही स्थापित करना चाहती है, अल्पसंख्यकों: 
को सन्तुष्ट करने के लिए राजी नहीं है और इसीसे हिदुस्तान की 
समस्या हल नहीं हो पाती । 

ऐसी हालत में गांधीजी ने देश में प्रचंड सत्याग्रह-आ्ांदोलन शुरू 
करने की बात सोची | कांग्रेस के श्रन्य नेताओं से सलाह-मशविरा करके 
१६४२ के जुलाई मास में वर्धा में कांग्रेस-कार्यक/रिणी की जो बेठक हुई 
उसमें गांधीजी ने सत्याग्रह शुरू करने का प्रस्ताव रखा, जो मंजूर हो 
गया | ८ अभ्रगस्त १६४२ के दिन ० भा० कांग्रेस-महासमिति के बंबई-- 
अधिवेशन में अंग्रेजों के खिलाफ सत्याग्रह करने का यह क्रांतिकारी प्रस्ताव 
रखा गया जो प्रचंड बहुमत से मंजूर हो गया । इस प्रस्ताव के पास हो 
जाने पर, ब्रिटिश सरकार आंदोलन उठाये बग्ेर स्वाधीनता की माँग पूरी 
करने के लिए राजी है या नहीं, यह आजमाने के लिए गांधीजी खुद वाइस- 
राय के पास जानेवाले थे | प्रस्ताव में आंदोलन शुरू करने के लिए 
लोगों से नहीं कह्दा गया था, बल्कि यह अधिकार गांधीजीको दिया गया 
था। गांधीजी ने साफ कद्दा था कि अगर आंदोलन के बगर स्वाधीनता की 
माँग कबूल करने के लिए ब्रिटेन राजी नहो तो शआआांदोलन के लिए, 
लोगों को आदेश दिया जायगा । पत्रकारों के समज्ञ इस आशय का एक. 
वक्तव्य भी उन्होंने दिया था । । 

क्षैकिन प्रस्ताव होते ही उसी रात को सरकार ने म० गांधी तथा' 
अन्य प्रमुख नेता और स्थान-स्थान के करीत्र २० हजार कांग्रेस-कार्य कर्ता-- 
औझों को एकसाथ गिरफ्तार करके बिना मुकद्दमे के जेल्लों में ठूंस दिया। 
सरकार मानती थी कि इससे जनता उलभकन में पड़ जायगी और पथ-- 
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प्रदर्शन के लिए. किसीके बाहर न रहने से चार-छः दिनों में जनता क्षुब्घ 
होगी श्रौर दमनचक्र से श्रांदोलन के दबाव में कामयाबी मिल जायगी । 
लेकिन यह अंदाज गलत निकला। गांधीजी के नेतृत्व में लोगों को' 
अन्याय के प्रतिकार की तालीम मित्न चुकी थी । देश के कोने-कोने में 
कांग्रेस के संगठन का जाल फेला हुआ था | लोगों में यह मावना घर कर 
शाई थो कि स्वाघोनता-प्राष्ति के लिए सदियों में एकाघ बार मिलनेवाला 
स्वर्ण अवसर आज मिल रहा है। ऐसी अवस्था में सरकार ठीक तरह 
से न आंक सकी कि जनता में कितना ज्ञोभ पेदा होगा । 

युद्ध के विरोध में जो व्यक्तिगत सत्याग्रह-श्रांदोलन छिड़ा था, उससमें 
केवल चार ही पाँच महीनों में ब्ीस-पश्चीस हजार चुने हुए सत्याग्रहियों को 
सरकार ने गिरफ्तार कर दिया था । उस समय जनता पूरी तरह शांत 
रही । न तत्र बलवे हुए. न आतंक फैला । शायद इसीसे अपनी दमन- 
शक्ति पर शःसकों को जरूरत से ज्यादा भरोसा रहा हो; लेकिन व्यक्तिगत 
सत्याग्रह के समय गांधीजी के नेतृत्व के कारण शांति रही । तब' 
वे स्वयं बाहर थे ; परन्तु अब दमन का पहला हमला ही गांधीजी पर 
हुआ ओर कांग्रेस के सब्च प्रमुख नेता भी घर लिये गए।। ऐसी स्थिति 
में जनता के प्रक्ञोभ को दमनचक्र के बल पर रोकने की कल्पना करना 
शासकों में सत्ता का उन्माद नहीं तो क्या था १ लोगों के सामने श्रांदो- 
लन का कोई कार्यक्रम नहीं रखा गया था, न ऐसा कोई कार्यक्रम बनाया 
ही गया था। अपने रिवाज के अनुसार गांधोजी एक बार वाइसराय से 
मिलनेवाले थे; किंतु सरकार ने अ्रचानक दमनचक्र चला दिया ओर लोगों को 
भड़काया । अपने नेताओं की गिरफ्तारी के विरोध में लोगों ने स्थान- 
' स्थान पर जो शांति से जुलूस निकाले, उनपर लाठी और गोलियाँ चलाई 
गई । जनता का यह श्रांदोलन करीच्र तीन साल तक विभिन्न रूपों में 
चलता रहा । अन्त में, जन्न कांग्रेस के नेता रिहा किये गये, देश की 
स्वाधीनता की दृष्टि से जत्र उनके साथ ब्रिटिश हुकूमत ने बातचीत शुरूं 
की, ओर नेताओं ने आंदोलन स्थगित करने की आशा दी, तव यह 
आंदोलन बन्द हुआ । 
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६ अगस्त १६४२ के दिन नेताओं की गिफ्तारी के बाद श्र० भा० 
कांग्रेस के जो सदस्य पकड़े नहीं गये थे, उनमें से कुछ सदस्यों ने एक 
- गुप्त बैठक की ओर शांतिमय क्रांति का एक कार्यक्रम जनता के सामने 
रखा और उसे देश में सर्वत्र पहुँचाने का प्रबंध किया | जब यह कार्यक्रम 
लोगों के पास पहुँचा तब स्थान-स्थान पर बड़े-बड़े जुलूस निकलते, 
पुलिस-थानों, कचहरियाँ और सरकारी कोष पर हमले होने लगे | 
कुछ स्थानों पर सरकारी दफ्तरों में ग्राग लगा दी गई, रेल की पटरियाँ 
डखाड़ी गई' शोर यातायात के साधनों को नष्ट करने की कोशिश होने 
लगीं। २३ अ्रगस्त के 'हरिजन? में श्री किशोरलाल मश्रृवाला का 
एक लेख प्रकाशित हुआ, जिसमें यातायात के साधनों की तोड़-फोड़ 
करना अनत्याचारी क्रांति का अंग हो सकने की बात थी। इस तरह यह 
क्रांत का आंदोलन पूरे जोश के साथ सारे देश में करीतब्र तीन मास तक 
चलता रहा | इसके बाद वह धीरे-धीरे मंद पड़ने लगा। फिर भी 
पहली छुहमाही में वह काफी तीव्र रहा | किशोरलाल भाई ने आगे चल- 
कर अपना अभिप्राय भ्रमपूर्ण बताया और सरकार को भी बसे ही सूचित 
किया | 

कांग्रेसी नेताश्रों को जेल में दुँसकर सरकार ने उनके खिलाफ सब 
जगह मिथ्या प्रचार करना आरम्भ कर दिया ओर उसके बारे में अपनी 
सफाई देने का मौका भी उन्हें नहीं दिया | इसपर अपना केस संसार के 
सामने रखने के लिए गांधीजी ने अनशन शुरू किया | गांधीजी की दलील 

थी कि सरकार ने कांग्रेस के नेताओं को आरांदोलन शुरू करने के पहले 
ही एकाएक गिरफ्तार कर लिया, जिससे पथ-प्रद्शन करनेबाला कोई 
बाहर न रह। और जनता छुब्ध हो उठी | इससे जो-जो दुघंगनाएँ हुई, - 
डनकी पूरी जिम्मेदारी सरकार पर ही आ जाती है । इसपर उन्होंने सरकार 
से माँग की कि या तो वह इस दलील का जवाब दे या कांग्रेस पर लगाये 
झूठे इल्जाम वापस ले। उन्होंने यह भी लिख दिया कि श्रगर सरकार 
इस बात के लिए तेयार न हो तो अपनी शिकायत भगवान्‌ के सामने 
रखने के लिए २१ दिनका अनशन करना आवश्यक होगा | १० फरवरी 
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१६४३ से ३ माचे १६४३ तक यह अनशन चला | गांधीजी पर लगाये 
गये कुछ बंधन ढीले पड़ गये । नजदीक के रिश्तेदारों और मित्रों को 
उनसे मिलने की इजाजत मिल गई । सारे देश में गांधीजी की रिहाई 
को माँग की गई | वबाइसराय की कार्यकारी-मश्डल के तीन सदस्यों ने 
अपने पदों से त्यागपत्र दे दिये | तेज चहाढुर सप्रू की अध्यक्षता में एक 
सबेदलीय सम्मेलन हुआ, जिसमें गांधीजी को रिहा करके उनके साथ 
संमाननीय समझौता करने की माँग की गई । 

गांधीजी की गिरफ्तारी से उनके अ्रनशन तक की छः महीने की 
अवधि को आंदोलन का प्रथम खंड कहना चाहिए । इसके बाद आंदोलन 
में नये विचार के अलग-अलग प्रवाह प्रवेश करने लगे । अनशन की 
श्रवधि में कुछ लोग गांधीजी से मिलकर आये थे। आंदोलन के कार्ये- 
क्रम के कुछ हिस्से गांधीजी को पसंद नहीं हैं, ऐसा कहकर वे लोग या तो 
आंदोलन से अलग होने लगे या पहले-जेसा सहयोग देना उन्होंने बंद 
किया । कुछ लोगों की यह कोशिश रही कि शआ्आंदोलन शुद्ध सत्याग्रह के 
रूप में चलाया जाय | अन्य लोगों का मत था कि पूरा आंदोलन एकदम 
रोक लिया जाय और कॉग्रेस ८ अगस्त का प्रस्ताव वापस लेले | उन्होंने 
ब्रिटिश सरकार और मुस्लिम लीग से समझौता करने की कोशिश शुरू 
की। सममोता चाहनेवाले गिरोह के नेता राजाजी तथा भूलाभाई 
देसाई थे । इसके विपरीत बहुतेरे लोगों की राय थी कि ऐसे समभऔते 
के प्रयत्न देश के लिए खतरनाक साबित होंगे । जो भो हो, ६ अगस्त 
को जो क्रांतिका्य शुरू हो गया है उसे उसी रूप में गांधीजी तथा कांग्रेस 
के अन्य नेताओं के छूटने तक जारी रखना चाहिए। लेकिन उभार का 
पहला दौर खत्म हो गया था ओर विद्रोह मंद पड़ गया था | 

१६४२ के अक्तूबर मास में जयप्रकाश नारायण हज़ारीबाग जेल से 
फरार हो गये। १६४३ के आरम्भ में देश की हालत का निरीक्षण 
करके आंदोलन के बारे में उन्होंने एक गुप्त पन्रक प्रसारित किया | 
आरम्म में जनता ने जो प्रचर्ड आंदोलन किया, उसके लिए जमता को: 
बधाई देते हुए जयग्रकाश नारायण ने लिखा, “हमारे कुचले हुए और_ 
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लंबे असे तक दमन सहने वाले इस देश में ऐसी घटना पहले कभी 
नहीं हुईं थी। ऐसी कोई जात देश में होगी, इसकी भी किसी को कल्पना' 
न थी। गांधीजी ने खुले विद्रोह की कल्पना की थी, बह कुछ इसी 
तरह की थी। इसमें संदेह नहीं कि आज विद्रोह की आग बुमती-सी 
दिखाई दे रही है । लेकिन में मानता हूँ कि ये चिनगारियाँ फिर से धधक 
उठने वाली हैं ; आंदोलन कुछ थोड़े अरे तक हो रुका रहेगा, ऐसा में 
मानता हूँ ओर मुझे आशा है कि मेरी इस राय से आप सहमत होंगे । 
अगर पहला ही धावा सफल होता ओर उसके कारण साम्राज्य-सत्ता मिट 
जाती तो वह सचमुच एक आश्चयजनक बात होती । हमारे दुश्मन ने 
भी इस बात को कबूल कर लिया है कि इस विद्रोह से उनका शासन 
करीब-करीब तबाह हो गया था। इससे पता चलेगा कि हमारी राष्ट्रीय 
क्रांति की पहली लहर कितनी कारगर निकली ! क्या यह लहर दुश्मनों 
के दमनचक्र, सेनशक्ति, लूटपाट, सख्तियां, गुडापन और खूनखरात्री 
से हमेशा के लिए दब गई ? नहीं | दुनिया के और देशों की क्रांतियों 
का इतिहास देखिये तो पता चल्तेगा कि क्रांति का एक ही दौर नहीं होता 
है। वह एक सामाजिक आंदोलन होता है ओर उसे अनेक अवस्थाओं 
से गुजरना पडता है। जब्न क्रांति आगे बढ़ती है तब उसमें ज्वारभाठा 
आना स्वाभाविक ही है। हमारी क्रांति में अ्रत्र जो भाया आया है, वह 
साम्राज्यशाही आक्रामकों की वजह से नहीं झ्राया। उसके अन्य कारण 
हैं : एक यह कि इसके पीछे कोई प्रभावशाली संगठन नहीं था। इस 
विद्रोह का पहला दौर खत्म होने पर क्या करना हे; इसके बारे में कोई 
कार्यक्रम लोगों के सामने नहीं रखा गया था। अपने-अपने प्रदेश से 
ब्रिय्श शासन को मियाकर लोगों ने मान लिया कि काम पूरा हो गया 
ओर वे घर जा बेठे । इसमें दोष उनका नहीं, हमारा है) पहले दोर 
के खत्म होते द्वी हमें चाहिये था कि हम आगे का कार्यक्रम सामने 
रख देते। हमने बसे नहीं किया, जिससे विद्रोह स्थगित-सा हो गया और 
आंदोलन में भाठा आने लगा। पहले दौर के बाद लोगों को क्या कार्ये- 
क्रम देना चाहिये था, इसका जवात्र क्रांति के स्वरूप से मिल, सकता 
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दे । क्रांति केवल ध्वंसात्मक काये नहीं है वह एक बहुत बड़ी रचनात्मक 
घटना है। क्रांतिकायें को अगर कायम रहना है तो उससे जो राज्ययंत्र 
-तबाह हो गया उसको स्थान-पूर्ति करनेवाली दूसरी राज्य-संस्था हमें 
प्रस्थापित करनी चाहिये थी | प्रचलित राज्य के टूटने पर क्रांति के लिए. 
भी अगला कदम उठाने की आवश्यकता तो थी ही । विदेशी सत्ता के 
मिट्ने के बाद हमें चाहिये था कि हम अपनी सेना ओर पुलिस तैयार 
करते । अगर ऐसा हुआ होता तो क्रांति की लपदें ओर जोर से उछलतीं 
ओर रही-सही साम्राज्य-सत्ता तत्राह हो जाती। देशभर में लोगों का 
ग्रशुत्व प्रस्थापित हो जाता । इससे यह दिखाई देगा कि संगठन की कमी 
और राष्ट्रीय क्रांति के नये राज्य की प्रस्थापना के कार्यक्रम का अ्रभाव, 
ये दो कारण आंदोलन के मंद पड़ जाने के मूल में हैं | 
समभोते की कोशिश कंरना क्‍यों गलत है ? इसका भी विवरण 
उन्होंने दिया था। जो लोग श्रानेवाले पॉच-छुः सालों में क्रांति उमड़ 
आना असंभव मानते थे, उनकी ओर मुखातिब होकर जयप्रकाशजी ने 
लिखा था ; “आज सारा संसार एक तूफान में फँस गया है। उसमें जिस 
क्रम से घटनाएँ हो रही हैं, उनको देखते हुए क्रांति होने की संमावना न 
मानना सुझे सरासर गलत लगता है । लोगों में बड़ा भारी असंतोष है, 
च्ञोभ है ओर बदला लेने की बृत्ति है। उसको संगठित करके श्रनुशासन-पूर्ण 
-हंग॑ से क्रांति के लिए काम में लाने की जरूरत है। परिस्थिति भी हमारे 
लिए अनुकूल हो जाने की पूरी संभावना है। गांधीजी के अ्रनशन करने 
की संभावना है इसलिए हमें सदा सचेत रहना चाहिए। अपने प्रण 
पर डटे रहना चाहिए| सुस्ताना नहीं चाहिए ओर अपने प्रयत्नों में 
हमें ढीलापन नहीं आने देना चाहिए |?” 
इसी सिलसिले में अहिंसा के बारे में गांधीजी ओर कांग्रेस के रूख में 
जो अंतर था उसको स्पष्ट करते हुए. जयप्रकाशजी ने लिखा, “गांधीजी 
"तथा आ० भा० कांग्रेस-समिति और कांग्रेस-कार्यसमिति के श्रद्दिसा के 
बारे में जो विचार हैं, उनमें चहुत अंतर है। गांधीजी किती भी हालत 
में अहिंसा को छोड़नेवाले नहीं हैं। यह उनकी जीवननिष्ठा का ओर 
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सिद्धांत का सवाल है। लेकिन कांग्रेस की स्थिति वैसी नहीं है । अगर 
यहाँ राष्ट्रीय सरकार स्थापित होती तो कांग्रेस हथियार उठाकर लड़ने के 
लिए तैयार थी, वेसा उसने कई मतंत्रा जाहिर किया है। अगर जमंनी. 
ओर जापान से मुकाबला करते वक्त हम हथियारों से लड़ सकते हैं 
तो क्या वजह है कि अंग्रेजों से हम वैसे न लड़ें ? मैं मानता हूँ कि जिसे 
गांधीजी शूरवीरों की अहिंसा कहते हैं वह बड़े पेमाने पर अमल में लाई 
जा सकती तो हिंसा की कोई आवश्यकता ही नहीं रह जाती । लेकिन 
जहाँ ऐसी अहिंसा न हो वहाँ हिंसा-अहिंसा के बारे में बाल की खाल 
निकालते हुए अपना डरपोकपन छिपाकर क्रांति को रोकने की या श्रसफल 
बनाने की किसी साजिश में में भागी नहीं ननँगा । हमें क्रांति की अन्तिम 
स्थिति का पूरा चित्र अपने सामने रखकर संगठन करना हैं, अपने लिए 
सेना जुथनी है, उसको तालीम देकर तेयार करना है। हम गुप्त षडयंत्र से 
आंतकवाद फलाना नहीं चाहते, यह पूरी तरह ध्यान में रखना चाहिए । 
आज जनता का साबत्रिक बल्वा हम चाहते हैं | इसलिए, संगठन का तांत्रिक 
काम करते हुए भी हमें देहातों के किसानों में, कल-कारखानों में काम 
करनेवाले मजदूरों में, खानों -- रेल तथा अन्य स्थानों में काम करने 

वाले श्रमिकों में जागति फेलानी है। इसके अलावा सरकारी कमचारी 
ओर सेना दोनों में हमें प्रचार करना चाहिए। लोगों की ताकत पर पूरा 
भरोसा और अपने अफसर पर पूरी निष्ठा रखकर हमें आगे बढ़ना 
चाहिए |? 

१६४२ के अन्त में नेताजी सुभाषचन्द्र बोस ने पूर्वी एशिया में 
ञआज्ञाद हिंद की जो अस्थाई सरकार बनाई, उसकी खन्नर हिंदुस्तान के 
लोगों के पास पहुँचने लगों । इस अस्थाई सरकार की तरफ से वे रेडियो 
पर से हिंद की जनता को आजादी की लड़ाई के लिए उभारते रहे | जन्न 
नेताजी की अस्थाई सरकार ओर आजाद हिंद सेना की खबरें देश में 
पहुँचीं तब देश में क्रांति के विचार फिर से जोर पकड़ने लगे। 
उघर नेताजी द्वारा प्रस्थापित आजाद हिंद सरकार देश के बाहर 
सशख्र क्रांति के नारों से अक्तूबर १६४३ को गांधीनी की पचहत्तरवीं 
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वर्षी मना रही थी तो इधर देश में भी निःशस््र क्रांतिकारी लोगों ने सत्याग्रह के 
रूप में. इस दिन को मनाया | उस समय नेताजी ने गांधोजी के संबंध में 
एक भाषण में कहा : “महात्मा गांधी ने हिंदुस्तान की जो सेवा की 
है ओर स्वतंत्रता के आंदोलनों में जो महान्‌ काये किया है, वह इतना 
महत्वपूर्ण तथा अतुलनीय है कि उनका नाम हमें राष्ट्रीय इतिहास में 
सनहले श्रक्षरों में लिखना होगा | पहले महायुद्ध में हिंद की जनता ने 
त्याग और बलिदान किये, उसके बदले में हमें रोलट कानून ओर जलियाँ- 
बाला बाग का क़त्ले-श्राम मिला | १६१६ की इन घटनाओं से देशवासी 
अवाक-से रह गये, उनको हलचल ही रूक गई, स्वातंत्र्य के लिए. की गई 
सब कोशिशें ब्रिटिशों ने अपनी सेना की सहायता से कुचल डालीं । 
वैधमारगी राजनीति, ब्रिटिश वस्तुओं का बहिष्कार, सशज्र क्रांति आदि सन्न 
तरह के प्रयत्त उस समय बेकार सिद्ध हुए थे, आशा की एक भी चिनगारी 

नजर नहीं आ रही थी | जनता किसी नये तरीके को खोज रही थी । ऐसी 
हालत में गांधीजी आये ओर उन्होंने असहयोग, सत्याग्रह या सविनय कानून- 
भंग का नया रास्ता लोगों के सामने रखा, मानों मगवान्‌ ने उन्हें आज़ादी का 
नया रास्ता दिखाने के लिए भेजा था। देखते-देखते पूरा देश उनके भेंडे के 
नीचे जमा हो गया । हरेक भारतीय के चेहरे पर आत्मविश्वास तथा आशा 
को भकज्क दिखने लगी | च्रीस साल या उससे भी श्रधिक समय तक गांधी- 
जी ने लगातार आजादी के लिए आंदोलन चलाया है | श्रगर सन्‌ १६२० 
में श्रपना नया हथियार लेकर गांधीजी मेंदान में न आते तो शायद आज भी 
हिंदुस्तान गुमसुम पड़ा हुआ मिलता | हिंदी स्वातंत््य के लिए उन्होंने जो 
काम किया, वह विशेषतापू्ण और अतुलनीय ही माना जायगा। इससे 

श्रधिक काम करना किसी भी एक व्यक्ति के लिए संभव नहीं था | 

“आजादी के लिए दो अत्यन्त जरूरी बातें दिंद की जनता ने गांघी- 

जो से पाई हैं। पहली यह कि जनता में ग्रव स्वाभिमान तथा आत्म- 
विश्वास की भावना जग गई है ओर उसके हृदय में क्रांति की ज्योति 
प्रज्वलित हो गई है। दूसरी बात यह कि देश के कोने-कोने में फेला 
हुआ राष्ट्रव्यापी संगठन उन्होंने खड़ा किया है। गांधीनी ने हमें आजादी 
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के सीधे रास्ते पर ला खड़ा किया है । आज उन्‍हें जेल की सीखचों .के 
अन्दर दुँस दिया गया है। गांधीजी ने जिस काम का सूत्रपात किया, 
उसको पूरा करने की जिम्मेदारी उन भारतीयों के कंधों पर है जो भारत में 
हैँ या बाहर हैं। मैं एक बात की याद्‌ दिलाना चाहता हूँ | जब १६२० में 
नागपुर कांग्रेस के अधिवेशन में असहयोग का कार्यक्रम उन्होंने देश के 
सामने रखा, तच्र कहा था : अगर आज हिंदुस्तान के पास लतवार होती- 
तो वह जरूर खींची जाती |! ओर आगे चलकर उन्होंने कह्य था ; आज: 
सशस्त्र क्रांति का सवाल ही पैदा नहीं होता । श्राज सत्याग्रह या असहयोग' 
ही उसका दूसरा पर्याय हो सकता है !! लेकिन आज यह हालत बदली है। 
श्राज हिंद की जनता के लिए हाथ में तलवार लेना संभव है। हिंदुस्तान 
की स्वातंत्य-सेना आज बन गई है ओर उसकी तादाद दिन-ब-दिन बढ़ रही 
है, यह कहते हुए हमें खुशी ओर अऋमभिमान होता है |? 
नेताजी सुभाषचन्द्र बोस द्वारा प्रस्थापित अस्थाई सरकार और सेना 
के बारे में हिंदुस्तान के क्रांतिकारियों के जो विचार थे, उनको 'हम, १६४३ 
के अन्त में श्री जयप्रकाशजी ने हिंदी क्रांतिकारियों के नाम जो बयान 
प्रकाशित किया, उससे जान सकते हैं: “आप जानते ही होंगे कि 
श्री सुभाषचंद्र बोस ने शोनान में एक अस्थाई सरकार कायम की है । 
जापान की सरकार ने उसे अपनी स्वीकृति दे दी है। उन्होंने एक राष्ट्रीय 
सेना भी खड़ी की है और उसमें लगातार वृद्धि हो रही है। हमारी 
निगाह में यह एक महत्त्वपूर्ण घटना है | सुभाष बाबू की सरकार ने 
भूख से पड़पते लोगों के लिए चावल भेजने की पेशकश की थी ; लेकिन 
उसे नामंजूर करके ब्रिटिश हुकूमत हिंदी जनता को भूखी-प्यासी मरने दे 
रही है। सुभाष बाबू को 'ग़द्दारः कहकर पुकारना आसान है, ओर 
यह भी वे लोग कह रहे हैं जो अंग्रेजों से मिलकर देश के साथ गद्दारी 
कर रहे हैं। लेकिन भारत के लोग खूब जानते हैं कि सुभाप बाबू एक 
लगनशील देशभक्त हैं ओर आजादी की लड़ाई में वे हरदम सबसे आगे 
रहते आये है । वे अपने देश को किसीके हाथ वेचेंगे, इस बात पर कोई 
विश्वास नहीं कर सकता | यह सही है कि उनको धन-माल की सहायता 
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फासिस्ट देशों की ओर से मिल रही है ; लेकिन उनकी सेना और सरकार 
के सभी लोग हिंदी हैं। वे सत्र ब्रिटिशों की सत्ता से दुश्मनी रखते हैं और 
अपनी मातृभूमि की स्वाधीनता के लिए ही उनके दिल तड़प रहे हैं । 
शोनान में प्रस्थापित अस्थाई सरकार ओर सेना के महत्त्व को मानते हुए 
भी मैं कहना चाहता हूँ कि हमारी स्वाधीनता हमारी अपनी ताकत पर 
ओर साधनों पर ही बड़े अंश में निमेर रहेगी। खुद वेश्रास श्रौरः 
निष्किय बनकर बाहर से आनेवाली सहायता के भरोसे रहना आत्मघात॑ 
करने के बराचर है। बाहरी सहायता से हम आज्ञाद नहीं बन सकेंगे । 
सुभाष बाबू को सेना कितनी ही बड़ी क्यों न हो; लेकिन हिंदुस्तान में 
आकर वह हिंदुस्तान में जमी हुई मिन्र-राष्ट्रीं की सेना को परास्त करेगी, 
ऐसा मानना चमत्कारों में विश्वास करने के बराबर होगा। मित्र- 
सेना को जापानी सेना ही शिकस्त दे सकती है। अ्रगर जापान ने इस 
सेना को हटाया तो सुभाष बाबू के साथ किये समझौते के बावजूद भी 
जापानी चुपचाप हमारे हाथों में सत्ता सोंप दंगे, इसकी संभावना में नहीं 
देखता । अगर मित्रराष्ट ओर फासिस्ट दुश्मनों के बीच हिंदुस्तान की 
भूमि पर लड़ाई छिड़ गई तो हमें सत्ता हथियाने की कोशिश करनी होगी। 
अगर इसके लिए हम तैयार हों तो सुभाप बाबू की सेना हमारी कुछ सहायता 
जरूर कर सकेगी ओर हिंदुस्तान को अपने साम्राज्य में मिलाने की टोजों 
की कोशिशें वेकार बनाने में हमें सफलता मिल सकेगी। सुभाष बावू हिंदु- 
स्‍्तान के स्वाधीनता-संग्राम के इन दाँवपेचों को कहाँ तक जानते हैं, पता 
नहीं । इसीलिए हमें हिंदुत्तान की भूमि में युद्ध छिड़ने पर क्या करना 
है, इसके बारे में सोच लेना चाहिए । ब्रिव्शों के रूख से हिंदी मनुष्य 
उनसे इतनी दुश्मनी करता है कि यद्यपि वह जापान का स्वागत नहीं 
करेगा, फिर भी अंग्रेज-जापान के बीच के युद्ध के बारे में वह उदास 

हना चाहता है। यह उदासी बड़ी खतरनाक हे, उसको मियने को 
कोशिश हमें करनी चाहिए ओर उसके लिए रचनात्मक आंदोलन को 
नीति अ्रख्तियार करनी चाहिए । जहाँ युद्ध छिडेगा या जहाँ जापानी 
कब्जा करेंगे वहाँ का विदेशी नागरिक शासन दृट जायगा । ऐसे स्थानों 
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में हमें अपनी आजाद सरकार को कायम करना होगा | हिंदी सेना की 
जो टुकड़ियाँ भाग खड़ी होंगी, उन्हें राष्ट्रीय सरकार के नाम पर उलाहना 
देना होगा और लोक-सेना संगठित करनी होगी । पहले हमें पूर्वी हिस्सों 
में ऐसी सरकार बनानी होगी ओर बाद में वह सारे देश में फेल जायगी |? 
इस बक्त बंगाल में बड़ा भीषण श्रकाल पड़ा था | बंगाल से अन्य 
प्रांतों में अनाज ले जाया गया था ओर उनकी कीमतें बेहद बढ़ गई 
थीं। कलकत्ता श्रोर उसके आसपास के प्रदेशों में लोग भूख से तड़पकर 
मर रहे थे | श्रनाज की इस तंगी की जड़ में सरक्तारी नीति और व्यापा- 
रियों की निरीह नफे-खोरी थी। जेसे-जैसे भूख से मरनेवालों की तादाद 
बढ़ने लगी ब्रेसे-वेसे देश का वायुमंडल फिर से क्रांतिकारक प्रद्बति और 
विचारों से उत्तेजित होने लगा । सरकारी कमीशन के अनुमान से कम- 
से-कम पंद्रह लाख लोग श्रकाल में काल-कबलित हुए होंगे | इसी 
अरस में लॉडे लिनलिथगो वापस बुलाये गये श्रोर उनके स्थान पर लाडे 
वेबल की नियुक्ति की गई। उन्होंने सेना की मदद से राहत पहुँचाना 
शुरू किया, जिससे धीरे-धीरे अकाल की भीषणता घट गई । 
लॉड बेवल ने ६ मई १६४४ के दिन बीमारी के कारण गांधीजी को 
रिहा कर दिया। उसके बाद धारे-घीरे देश का वायुमंडल शांत होता 
गया और फिर से समझोते की पालिसी ने जोर पकड़ा । १६४५ के मध्य में 
कांग्रेस की कार्यकारिणी समिति के सदस्य भी रिहा हो गये और वेवल साहब के 
साथ अस्थाई राष्ट्रीय सरकार ओर स्वाधीनता के बारे में बातचीत शुरू हो 
गई | जिसके फलस्वरूप २ सितंबर १६४६ को अस्थाई सरकार कायम हो 
“गई | इसमें जवाहरलाल प्रभ्नति कांग्रेसी नेता मंत्रियों की हैसियत से शामिल 
हो गये । इस तरद अन्नग-अलग हालतों से गुजरते हुए ब्रिटिशों से हमारा 
स्वाधीनता-संग्राम समझोत। होकर समाप्त हुआ । 
कांग्रेस ने ब्रिटिश हुकूमत से समझौता करने की जो नीति १६४५ 
से चलाई, वह एक तरह से अ्ट्ल-ती हो गई थी | १६४२ से १६४३ 
तक देश की जनता ओर उसके नेताओं ने तरह-तरद्द के आंदोलन डठाये 
और ब्रिटिश हुकूमत को खत्म करने की कोशिशें कीं; लेकिन एक भी 
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प्रयत्न पूरी तरह सफल न हो पया । ऐसी हालत में समभोते की नीति 
को स्वीकार करके राष्ट्रीय स्वातंत्र्य की प्राप्त के लिए कोशिश करने के सिवा 
ओर कोई दूसरा व्यवहार्थ मार्ग उनको नहीं दिखता था । समभौते की 
राह पकड़ने पर लेन-देन में कुछ कमी-वेशी होना स्वाभाविक था। इसी 
कारण पाकिस्तान की माँग को कबूल करने को बारी आई। इस तरह 
अंत में अग्नेजों से स्वातंत्य और स्वयंनिश॒य के अधिकार प्राप्त करने में 
गांधाजी के नेतृत्व में कांग्रेस के नेताशों को सफलता मिली । लोगों ने, 
भिन्न-भिन्न दिशाओं में, तरह-तरह के साधनों से भारत की आजादी के 
लिए कोशिश कीं, काफे| लोगों ने इसमें अपनी जान की बाजी लगाई, सत्र 
कुछ निछावर कर दिया। इन सबत्रकी कोशिशों के फलस्वरूप ही हमें 
आजादी मिली है । 

यों तो किसी एक ही को स्वाधीनता-प्राप्ति का पूरा श्रेय नहीं दिया था 
सकता, फिर भी प्रत्यक्षतः म० गांधी तथा उनके नेतृत्व में कांग्रेस के 
मंडे के नीचे लड़नेवाले उनके अनुयायी तथा श्रप्रत्यज्ञ रूप से नेताजी 
सुभाष द्वारा प्रस्थापित आजाद हिंद सरकार की सेनाएँ इसके भागीदार 
बन सकती हैं । 

इस क्रांति-कार्य में जब भारतीय जनता अंग्रेजों के खिलाफ बग़ाबत 
का भंडा लेकर खड़ी हुई, तब, जिन्होंने अपने क्रांतिशास्त्र के सच्चे शाता 
होने का दावा जन्म से ही किया था. वे कम्युनिस्ट, ब्रिटश सरकार के 
युद्धकाय में रोड़े न अटकाने का उपदेश देते हुए आराम से बेठे रहे | 
यह आश्चय जनक भले ही मालूम हो; पर यह होकर रहा । दूसरे महायुद्ध 
के आरम्म में बोल्शेविक सरकार श्रपन देश को बचाने के लिए पहले 
हिटलर से गठबंधन कर बैठी । उस समय :िंदी कम्युनिस्टों ने कांग्रेस तथा 
गांधीजी को क्रांति-विरोधी कहकर अपने को सच्चा क्रांतिकारक कहा ओर 
तत्काल देश में आंदोलन शुरू करने की माँग की | बाद में जन हिटलर 
ने रूस पर हमला किया और रूस को ब्रिटेन से मित्रता करनी पढ़ी तत्र 
ये आजन्म क्रांतिकारी एकाएक ब्रिटेन के मित्र बन गये | उनके इस 
बर्ताव से मारतीय जनता को यह साफ मालूम हो गया कि उनकी क्रांति- 
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कारिता वस्तुनिष्ठ या शास्त्रीय न होकर संसार में रूस की बौद्धिक गुलामी 
फैलानेबाली है । 
रूस ने जन्न अंग्रेजों से मित्रता कर ली तभी मारतीय कम्युनिस्टों 
को यह नई रोशनी मिली । लेकिन 'रायवादियों? ने युद्ध के श्रारम्भ में 
ही एलान कर दिया था कि यह युद्ध साम्राज्यशाही-युद्ध नहीं हैं। अंग्रेजों के 
युद्ध-प्रयत्नों से सहयोग करने की उनकी आरम्भ से ही नीति रही | इस 
तरह माक्सवाद के आधार पर देश में क्रांति करने की इच्छा रखनेवाले 
ये दो दल क्रांति के इस जमाने में जनता से दूर हट गये ओर स्वातंत्र्य- 
प्राप्ति के लिए यहाँ की जनता ने जो अंतिम संग्राम किया, उससे अलग 
रहे । 
हिंदुस्तान में माक्संवाद्‌ पर आधारित एक तीसरा दल कांग्रेस-समाज- 
“ बादियों का था। यह पक्ष म० गांधी तथा कांग्रेस का राष्ट्रीय नेतृत्व और 
उसकी महत्ता को पहचानकर हिंदुस्तान के नौजवान क्रांतिकारियों को 
राष्ट्रीय आंदोलन में खींच लाया । कांग्रेस की सच्ची क्रांतिकारी शक्ति उसी 
. वक्त से इस दल में संगठित होने लगी | इस पक्ष के नेताश्रों की मान्यता 
थी कि गांधीजी के सत्याग्रही क्रांतियंत्र की महत्ता को जानकर ही भारतीय 
समाजवाद में सुधार करना आवश्यक है | उसी दृष्टि को लेकर श्राज वह 
दल हिंदुस्तान में प्रजातंत्रीय समाजवाद लाने की कोशिश कर रहा है । 
माक्सवाद के आधार पर भारत में जो तीन दल पंदा हुए, उनके काम 
का संक्षेप में यही इतिहास है | हमारी राय में समाजवादी दल ने जिस 
भूमिका को स्वीकार किया है, वह हिंदुस्तान में समाजिक-अर्थिक क्रांति 
'करने में उपयुक्त सिद्ध होगी । 
श्री पोलक, ब्रेल्सफोर्ड तथा लॉ्ड पेथिक लॉरेन्स ने मिलकर गांधीजी 
की एक जीवनी लिखी है | गांधीजी की राजनीति तथा भारतीय स्वातंत्र्य 
के आंदोलन में उनके योग-दान का जिक्र करते हुए लॉड पेथिक लॉरेन्स ने 
बड़े मार्के के विचार प्रकट किये हैं। वे लिखते हैं : “दो महायुद्धों के बच के 
काल में हिंद के स्वातंत्य-आंदोलन का नेतृत्व गांधीजी के.हाथ में था। 
"उसकी महत्ता समभने के लिए निम्नलिखित बातों की ओर ध्यान.देना 


$ 
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चाहिए | उस समय उनके सामने दो ही नहीं, तीन मांग थे ( ऐसी 
हालतों में हमेशा ऐसे तीन मार्ग उपलब्ध हो सकते हैं ) | पहला 

(-ब्रिटिश जो अधिकार दें उनको कृतञ्ञता से कबूल करके उनसे स्वराज्य 
की शिक्षा मिलने के जो भी अवसर मिलेंगे उनका पूरा-पूरा लाभ उठाना | 
स्वराज्य के लिए अपनी योग्यता को सिद्ध करने का यह मार्ग था। आम 
तौर पर अंग्रेज यही चाहते थे कि हिंद के लोग इसी रास्ते से चले | भारत 
के अनेक लोग भी इस रास्ते को पसंद करते थे। गांधीजी ने तीन कारणों 
से इस रास्ते को ठुकराया ; १. ब्रिटिशों के उद्देश्य सच्चे होने के बारे में 
उनके दिल में दिन-ब-दिन संदेह बह रहा था । अग्रेज यहाँ से अपना 
शासन कभी खुद उठायगे, इसके बारे में उन्हें शक था। २. इस रास्ते 
पर चलने से जिस तरह का स्वराज्य स्थापित होने की संभावना थी, वह 
ठोक नहीं लगता था। इस तरह मिलनेवाला स्वराज्य पश्चिमी हंग का 
रहेगा और उसमें भारतोय जनता के विकास के लिए, पूरा अवसर नहीं 
मिला पायेगा । उसमें नरेशों तथा पज्जीपतियों की प्रश्चता रहेगी, जो 
कि यूरोपीय धनिकों के दत्नेल बने रहेंगे | ३. गांधीजी अपने देशवासियों के 
चरित्र को ऊपर उठाना चाहते थे । ब्रिटिश लोग उदारता से दान देंगे 
ऐसा मानकर लाचारी से राह देखते लोग आराम से बेठे रहें, यह अपने 
देश के लिए शोभा देनेवाली बात नहीं है। 

“इसके विपरीत दूसरा मागें आतंकवादी क्रांति का था और इस मार्ग 
से चलनेवाले भी हिंदुस्तान में थे । तोड़-फोड़ और खून-खराबी का 
विकृत रूप इस माग को सिल्ल गया था। गांधीनी ने आरम्म में ही इस 
मार्ग को ठुकरा दिया। नेतिक दृष्टि से वह उनको बुरा मालूम होता था । 
अगर इस रास्ते से देश को सफलता मिली भी तो ( यह भी शंकास्पद 
ही था ) खून-खराबी के इस रास्ते पर चलने से संभव था कि हिन्दुस्तान 
दुश्मनों से चारों ओर घिरा हुआ रहता | इसलिए इस रास्ते को छोड़कर 
उन्होंने अहिंसक असहयोग का तीसरा ही रास्ता पकड़ लिया। उसका 
स्वरूप सरकार से असहयोग करके शासन चलाना असंभव बना देना था | 
यह मार्ग आयलैड के सिनफेन दल के मागे से या ब्रिठेन में मताधिकारों 


२७२ आधुनिक भारत 


के लिए आंदोलन उठानेवाली स्त्रियों के मांगे से मिलता-जुलता था । 
फिर भी उससे वह कुछ अंशों में भिन्न था | नमक-कानून को तोड़ना, सूत्र- 
कातना, व्यक्तिगत तथा सामूहिक रूप सें सत्याग्रह करना; सविनय कानून- 
भंग आदि बातों का इसमें समावेश होता है । भारतीय जनता ने इसके 
चारे में अपना फेसला कर लिया. है। स्वाधीनता दिलानेवाली श्राद्रशक्ति 
गांधीजी की नीति ही है | निजी रूप में मैं जनता के इस फेसले से सहमत 
हूँ । इस रास्ते पर चलने से भारत की आत्मा जागी है। इसीसे हिंदु- 
स्तान पर अपनी हुकूमत चलाने को इंग्लेंड को श्रासक्ति मंद पड़ गई है 

और इसी राह से जाने से रक्तरंजित क्रांति उल सको है ।” 

$ १ ३ + 
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सत्याग्रह एक राष्ट्रीय क्रांतिशास्त्र है । उसी तरह वह एक सवोगीण 
क्रांतिशास्त्र व समाजसंगठन-शास्त्र अथवा समाज धारणा-शास्त्र भी है | 
भारतीय संस्कृति का वह एक परिपक्ध फल है। हिंदुस्तान आजतक एक 
राष्ट्रीय कांति-कार्य में मरन था | इस क्रांति का तत्कालीन ध्येय राष्ट्रीय 
स्वतंत्रता भ्रौर लोकशाही-प्रजातंत्र को स्थापना था । इिंदुस्तान में राष्ट्रीय 
स्वतंत्रता की लड़ाई गांधोजी के नेतृत्व से पहले ही शुरू हो चुकी थी । 
गांबीजी के नेतृत्व से पहले हिंद के राष्ट्रीय नेता यह जान गये थे कि हिंदु- 
स्तान एक गुलाम देश है और जन्रतक वह आजाद नहीं हो जाता तत्रत्तक 
उसके जीवन ब संस्कृति का प्रश्न हल नहीं हो सकता, ओर यह आजादी 
लसे प्रगतिकों के कानूनी साधनों से नहीं मिल सकती | उशके लिए क्रांति 
के साधनों का अवलंबन करना जरूरी है । १६२० के पहले ऐसी स्थिति 
पेंदा हो चुकी थी कि जनत्नतक स्वयं निणेय के सिद्धांतनुसार पूर्ण स्वराज्य की 
स्थापना नहीं हो जाती तबतक, यह झगड़ा किसी-मै-किसी रूप में निरन्तर 
चलता ही रहेगा | पहले महायुद्ध में हिंदुस्तान ने ब्रिटिश साम्राज्य को' 
सहयोग दिया । वह सहयोग कांग्रेस की तब्रतक की नीति का ही फल था। 
उस सहयोग का फल महायुद्ध के बाद पूर्ण स्व॒राज्य के रूप में हिंदुस्तान 
को मिलना चाहिए, ऐसी लोकमान्य तिलक प्रभ्नति राष्ट्रीय नेताश्रों की राय 
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थी। १६१७ में भारत-मंत्री मांटेगू साहब ने हिंदुस्तान को किस्तों में 
स्व॒राज्य देने की जो घोषणा का उसके साथ ह कांग्रेस ने अपनी यह माँग 
पेश की कि भल्ले ही हिंदुस्तान को स्वराज्य किस्तों में मिले ; लेकिन 
पालमेंट ऐसा एक ही काबून बना दे जिसके द्वारा सेना ओर अ्थ-सहित 
सारी सत्ता लोगों के हवाले कर दी जाय और उस कानून के द्वारा एक 
निश्चित अवधि में हिंदुस्तान को स्वयंनिर्णीत पूर्ण स्व॒राज्य मिल जाय | 
महायुद्ध के बाद जब्न मांठेगू साइबच्र ने इस माँग को छुकरा दिया तबसे 
कांग्रेस ने सहयोग की नीति छोड़ दी । ह॒ 

इस तरह १६२० में कांग्रेस वे इ तड,» का सहयोग-खंड समाप्त 
हुआ और असहयोग-खंड का प्रारम्भ हुआ । १६१७ तक उसकी बागडोर 
प्रागतिक नेताओं के हाथ में थी । तबतक उसकी नीति शुद्ध अथवा 
'बिलाशते सहयोग की थी। उसी साल उनकी बागडोर लो० तिलक के 
हाथ में आई | तत्नसे उसकी नीति प्रतियोगं। सहकारिता या सशत सह- 
कारिता की हो गई । जत्र १६२० में यह सात्रित हो गया कि ब्रिटिश 
साम्राज्य मारतीय राष्ट्रीयवा के साथ सहयोग करने को तेयार नहीं है व १६१६ 
के जलियाँवाला बाग के हत्याकाए्ड पर लीपापोती करऋ% 'भूल जाश्रो और 
क्षमा करो? को मायावी भाषा ब्रिटिश राजनेताओं ने शुरू की तो प्रति- 
योगी सहकारिता की सहज परिणति असहकारिता में ढाना लाजिमा हो गई | 
इसी समय खिंलाफत के मामले में ब्रिथिश-राजनातिजों द्वारा दिये गये 
धोखे से हिंदुस्तान के मुसलमानों को भां ब्रिटिश साम्राज्यवाद की वेईमानी 
साफ दिखने लगी | इस वक्त दिंदु मुललमानों में क्रांतकारी राष्ट्रीय भावना 
जाग्रत हुई और हिंदु-मुसलमान मिलकर विदेश। त्र ट्श साम्राज्यशाही 
से पूर्या स्वराज्य की प्राप्ति के लिए सत्याग्ररी क्रांत' सस्त्र का अवलंचन 
लेकर लड़ने लगे। १६२० से :६०४५ तन यदी स्थांत रही | 

इसके बाद इस क्रांति की जो प्राताक्रया हुई, उससे ढदु-मुसलमानों 
की एकता मिट गई। फिर भी कांग्रेस ने सत्याग्रह की जो लड़ाइयाँ लड़ीं 
'डनमें मुसलमान जनता बहुत बड़ी संख्या में शामिल रही । खासकर 
उत्तर पश्चिम का मुलिस्म प्रांत और उसके खान बंधु अततक कांग्रेस के 
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साथ पूरी लग्न से काम करते रहे | 

हिंदुस्तान में लगभग तीस साल (१६१७ से १६४७) तक के सत्याग्रह- 
संग्राम के फलस्वरूप एक अभिनव मानव-संस्कृति का उदय हो रहा है | 
इतना ही नहीं बल्कि उस संस्कृति की प्रगति का एक अभिनव क्रांतिशास्क्र 
भी बन रहा है। आजतक एक खास किस्म की लड़ाई द्वारा इस सत्या- 
ग्रही क्रांतिशास्त्र की बृद्धि हुईं ओर उसका एक विषेश पहलू ही लोगों के 
सामने आ सका है | लेकिन उसीको अंतिम या स्थाई स्वरूप मानना ठीक 
न होगा । उसी तरह यह मान लेना भी ठीक न होगा कि उस खास 
आंदोलन में सफल होकर राष्ट्रीय स्वातंत्रय तथा लोकतंत्र की स्थापना करने 
से उसका काम पूरा हो गया | विचारशील मनुष्य तो कहेगा कि हिंदु- 
स्तान में राष्ट्रीय स्वातंत््य तथा लोकतंत्र की स्थापना होने के बाद ही उसके 
मुख्य काय की--अर्थात्‌ मानव-संस्क्ृति में एक अभिनव क्रांति लाकर 
उसको मगल रूप देने के काय की- अब शुरूआत होगी । सत्याग्रह की: 
दोक्षा देने से राष्ट्रीय मानव तथा प्रजातंत्र का जो रूप बनेगा वह 
वर्तमान यूरोप से बिलकुल भिन्न होगा | इसीसे हमारे लिए संसार के 
इतिहास में खास स्थान है ओर विश्वास है कि हमारे इतिहास से संसार 
कुछ पाठ जरूर पढ़ सकेगा | भारतीय स्वातंत्य का सत्याग्रह-संग्राम 
आधुनिक भारत के गत सौ वर्षों के इतिहास का एक परिपक्व फल है 
या इस. असे में भारतीय संस्क्ृति का जो तत्त्वमंथन हुआ उससे प्रास 
अमृत है। इस अ्रमृत तत्व-शान का प्राशन करने से मानव-संस्कृति सच- 
मुच अमर बनेगी और इस अमर भूमि का नाम सार्थक होगा | 
इतना जरूर है कि इस तत्वज्ञान को स्वीकार करने का अधिकार अपने 
आचरण से सिद्ध करके दिखाने की जिम्मेदारी आज के तरुण भारत पर 
है। राष्ट्रीय क्रांतिकाय सफल हो जाने से भ्रव भरतखण्ड को इसः 
आधार पर एक स्वींगीण क्रांति करना लाज्ञिमी हो गया है । इससे 
मानव-संस्कृति का एक नवा आदर्श संसार के सामने आने लगेगा | 

सत्याग्रह-दर्शन को स्वीकार करने से पहले हिंदुस्तान में दो प्रमुख 
राष्ट्रनिर्माणकारी संप्रदाय मौजूद थे। उनको प्रागतिक ओर राष्ट्रीय ये 
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नाम मिल गये थे। इनके अलवा एक सशस्त्र कांतिकारक संप्रदाय भी 
था। यद्यपि म० गांधी का सत्याग्रही सम्प्रदाय इन तीनों संप्रदायों से 
' सैद्धांतिक दृष्टि से सिन्न था, फिर भी इनके श्रेष्ठ तत्त्व उसमें आ गये हैं । 
हमारी राय में लो० तिलक प्रभ्नति राष्ट्रीय नेताओं के बहिष्कार-योग का 
अथवा निःशख्त्र क्रांति का वह वेज्ञानिक और परिणत स्वरूप है । गांधीजी 
के पूव राष्ट्रीय नेता सशस्त्र क्रांति को समय के अनुकूल न पाकर निःशस्त्र 
क्रांति का उपदेश देते थे ; लेकिन गांधीनी कहते थे कि भले ही वह मा 
- हमारे लिए संभव हो जाय लेकिन अभीष्ट फल मिलने की दृष्टि से वह मार्ग 
ठीक नहीं है । इसी तरह पहले के बहिष्कार-योग का असहयोग में रूपान्तर 
करते हुए उन्होंने उसे अहिंसा-तत्व का आ्रध्यात्मिक अधिष्ठान देकर एक 
अभिनव क्रांतिशास्र का परिणामकारी रूप दे दिया है । 
प्रागतिक संप्रदाय का उद्गम बंगाल में राजा राममोहन राय के 
सवोगीण सुधारवाद से हुआ है। वे खुल्लमखुल्ला मानते थे कि भारतीय 
संस्कृति आधुनिक ब्रिटिश संस्कृति के लिह्ज से बहुत ही पिछड़ी हुईं है 
और जब्रतक वह आधुनिक यूरोपीय संध्कृति के बरात्र प्रगति नहीं 
कर लेगी तब्रतक हमारा राष्ट्र अन्य राष्ट्रों की बराबरी में आजादी भोगने 
के लायक नहीं बन सकेगा । इसी हेतु ब्रिटिश राज को छुत्नच्छाया में अपनी 
संस्कृति के विकास का काम उन्होंने शुरू किया । वे सामाजिक और 
धार्मिक सुधारों पर ज्यादा जोर देते थे, राजनेतिक और ओोद्योगिक उन्नति 
पर कम | वे मानते थे कि अंग्रेजों की हक्ृूमत कायम होने के बाद हमारी 
संस्कृति का आधुनिक युग शुरू हुआ है। उन्होंने आ्राधुनिक यूरोप के व्यक्ति- 
वादी धार्मिक, सामाजिक तथा राजनेतिक तत्त्वों का समर्थन करके भारतीय 
. संस्कृति को पुनर्जनीबित करने की कोशिश शुरू की | उन्हें महसूस होने लगा 
कि ब्रिटिश साम्राज्य हमारी श्ौद्योगिक उन्नति में बाधक हो रहा है । इतना 
- ही नहीं बल्कि हमारे राष्ट्र के आर्थिक शोपण के लिए ही उसका निर्माण 
हुआ है, जिससे उसको छत्रच्छाया में अपनी संश्कृति का विकास करना 
असंभव है। वद्यपि हमारी संस्कृति आज के जमाने में अ्रन्य देशों की 
संस्कृति से पिछड़ी हुईं है फिर भी जबतक हम अपने देश के शासन की 
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बागडोर अपने हाथ में नहीं लेंगे तबतक उसका विकास तो दूर रहा, उसकी 
रचा भी नहीं की जा सकेगी । जब इस सत्य का ज्ञान आधुनिक भारत 
को हुआ तब सवोंगीण सुधार के तत्वज्ञान में से ही प्राथतिक राजनीति का 
जन्म लगभग श्८७५ में दादाभाई नौरोजी तथा जस्टिस रानडे-जैसे 
नेताश्रों के प्रयत्नों से हुआ | न्याय० रानडे का मत था कि भारतीय अर्थशास्त्र 
के लिए अंग्रेजों के व्यक्तिबादी श्रथंशारत्र का आधार नहीं बल्कि जमंन तथा 
अमरीका-जैसे श्रोद्योगिक प्रगति में पिछड़े देशों के अर्थशासत्र का आधार 
लाभदायक होगा । इस तरह आश्चुनिक भारत के नेताश्रों की दृष्टि व्यक्ति- 
वाद से हटकर राष्ट्रवाद की ओर कुकने लगी | 


न्या० सनडे ने यद्यपि राष्ट्रवादी अ्रथेशास्त्र का परष्ठपोषण किया, फिर 
भी राजनेतिक दृष्टि से वे इंग्लैंड के व्यक्तिवादी, नरम, प्रागतिक विचार- 
धारा के ही अनुयायी थे। ब्रिटिश शासन में बढ़ती हुई बेकारी तथा 
दरिद्रता का भोषण स्वरूप जेसे-जेसे लोगों को अधिकाधिक दिखने लगा 
वेसे-वैसे न्या० रानडे के नरम प्रागतिक राजनैतिक विचार लोगों को 
अपर्यात ओर श्रसमाधानकारक मालूम होने लगे | साथ ही उन्हें लगा 
कि जमनी, श्रमरीका या जापान-जैसे औद्योगिक प्रगति में पिछड़े हुए 
परन्तु राजनैतिक दृष्टि से स्वतन्त्र राष्ट्रों का राष्ट्रीय श्रथशाह्ष एवं उनकी 
राजनीति हमारे काम की नहीं। इससे हमारे राष्ट्रननिर्माताओं की दृष्टि 
स्वतन्त्र देशों की राजनीति और अ्र्थनीति से हटकर आयलैंड या इटली- 
जेंसे गुलामी से आजाद होनेवाले देशों की विचारधाराश्रों की तरफ खिचने 
लगी | इसी दृष्टिकोण के कारण अंत में उम्र राष्ट्रीय राजनीति तथा सशख्रन 
क्रांतिकारी राजनीति का आश्ुनिक भारत में जन्म हुआ्रा । 
उम्र राष्ट्रीय राजनीति से १६०५ के करीत्र बहिष्कार-योगी निःशस्तर 
क्रांतिवाद पैदा! हुआ और उसके बाद एक-दो वर्षों के भीतर उसको 
इटालियन देशभक्त मेमिनी के प्रयत्नों के श्रनुकरण का और गुप्त पढ़- 
-यंत्रों का रूप मिल गया | लो० तिलक प्रभ्वति राष्ट्रीय नेताश्रों की निम्शस््र 
क्रांति या बहिष्कारयोगी राजनीति आयलेंड के सिनफेन दल की प्रारंभिक 
राजनीति से मिलती-जुलती थी। क्रांतिकारी राष्ट्रीय राजनीति के सशस्त्र 
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और निःशस्त्र ये दो रूप पहले-पहल १८७५ में और बाद में १६०७ में 
महाराष्ट्र में ननर आये। लो० तिलकन्जैसे नेताओं को गुप्त षड़यंत्रों की 
राजनीति का अनुकरण अपनी परिस्थति से बेमेल मालूम होता था, जिससे 
कांग्रेस को निःशस्त्र क्रांति के माग पर ले जाने की वे कोशिश करते थे । 
उनका यह प्रयत्न आयरिश नेताओं का केवल अनुकरण नहीं था, उन्होंने 
उसे आजमाया था ओर वह उन्हें अपनी परिस्थिति के अनुरूप तथा 
फलप्रद मालूम हुआ था । निः्शस्त्र क्रांति के तरीके को अपने देश में 
आजमाने की कल्पना महज आयरिश नेताओं से नहीं मिली थी, बल्कि 
ब्रिटिश साम्राज्य के एल्फिन्सट्टन, मन्‍रो, मेटकाफ-जेसे संस्थापकों ने ब्रिटिश 
साम्राज्य की उत्पत्ति, स्थिति तथा विनाश के बारे में जो विचार प्रकट 
किये थे उनके गहरे अध्ययन से भी वे इस नतीजे पर पहुँचे थे । सर जॉन 
सीली-जेसे राननेतिक ओर ऐतिहासिक दाशनिकों के द्वारा की गई भारत 
की ब्रिटिश साम्राज्य-सत्ता की मीमांसा से भी उन्हें सहारा मिल गया था | 
ये पुराने तत्वज्ञ तथा जे० डी० एच? कॉल जैसे आधुनिक तत्वज्न इस 
बात में एकमत थे कि ज्योंही हिंदुस्तान में एकराष्ट्रीयता की भावना 
फेलेगी ओर ब्रिटिशों की भारतीय सेना में उसका प्रवेश होगा त्योंही 
हिंदुस्तान का ब्रिव्श-साम्राज्य टूट जायगा।। लो० तिलक, बाबू निपिन- 
चन्द्र पाल या योगी अरविंद-जेसे भारत के राष्ट्रनि्माताओं को निःशस्त्र 
क्रांति को या बहिष्कार-योग की शजनीति ऐसे विचारों से ही यूक्ली हो तो 
कोई आश्चर्य नहीं | मन्‍्रो, एल्फिन्स्टन जेसे तत्कालीन ब्रिटिश राजनीत्तिश्ञों 
के उद्गारों से पता चलता है कि सो साल पहले ही उन्होंने अंदाज 
लगाया था कि भारत में ऐसी राजनीति निर्माण होगी ओर उससे ब्रिटिश - 
साम्राज्य का अन्त हो जायगा । 

आ्राधुनिक विद्या का जो प्रचार हिन्दुस्तान में वे कर रहे थे और 
आधुनिक सुशिक्षि तों में राजनैतिक थआाकांक्षाओं के जो चीज तो रहे थे, उन्हीं 
में से राष्ट्रीय एकता तथा स्वराज्य की लगन आज या कल पैदा होगी और 
उसके देश में फेलने पर हिन्द की सेना के बल पर ही दिंदुस्तान को 
काबू में रखने के ब्रिठिशों को प्रयोग का सफल अंत होगा; ऐसा अंदाजा 
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इन लोगों ने लगाया था। इसके बाद १८४७ सें हिन्दु-मुसलमान सेनिक्कों 
ने मिलकर जो गदर किया, उसको दबाने में अंग्रेजों को जो सफलता मिली 
इसका विवेचन करते हुए सीली साहब ने लिखा है: हिंदुस्तान के इस गदर 
को दबाने में हम सफल हो सके, क्योकि एक जाति को दूसरी जाति से लड़ाने में 
हम कामयात्र हो गये | जच्॒तक यह संभव होगा ओर अपने पर शासन करने- 
वाली किसी भी हुकूमत की नुक्ताचीनी करने की या उसके खिलाफ बल्वा 
करने की आदत हिंदी जनता को नहीं लगी है तभी तक इंग्लैंड में बैठकर 
हिन्दुस्तान पर हुकूमत करना सम्भव है। अगर यह स्थिति बदली ओर 
किसी-न-किसी तरह भारतीय जनता में एकराष्ट्रीवता के भाव जागे तो हमें 
अपनी हुकूमत को आशा छोड़ देनी चाहिए ।? १८५७-५८ के गदर को 
सिक्‍ख तथा गोरखा पल्टनों को सद्दावता से खत्म किया गया । 

८६५ से १६०५ तक के काल में क्रांतिकारो राजनीति देश में 
चली | उस वक्त के क्रांतिकारियों को लगता था कि देशी नरेशों में से 
एकाध वी सहायता से या अफगानिस्तान या नेपाल-जेसे छोटे राज्य की 
सहायता से, जिस तरह इटली आस्ट्रिया के साम्राज्य से मुक्त हुईं, उसी 
तरह ब्रिटिशों के साम्राज्य से भारत को मुक्त किया जा सकेगा । लेकिन 
यह ख़याल वेबुनियाद साबित हुआ | लो० तिलक-जेसे लोगों को विश्वास 
हो गया था कि हिन्दुस्तान में जो क्रांति होगी उसका स्वरूप प्रजातंतच्रीय 
होगा और मध्य श्रेणी के बुद्धिमान व स्वार्थत्यागी नेता तथा गरीत्र किसानों 
की संयुक्त ताकत से ही वह क्रांति होगी | इसीलिए वे इस जात पर जोर देते 
रहे कि ब्रिटिश साम्राज्यशाही के पैरों तले कुचले जानेवाले किसान काँग्रेस 
में बड़ी तादाद में शामिल हों ओर उसका कारोचार लोकतंत्रात्मक ढंग से 
चलाया जाय। ऊँची श्रेणी के जमींदार तथा नरेश अपनी मिल्कियत के 
मोह से साम्राज्य से वफादार बने बेठे थे, जिससे उनसे कोई आशा करना 
बेकार था | इसीलिए सुशिक्षित मध्यमवर्ग तथा दरिद्री किसान ही क्रांति- 
कारी राजनीति का सच्चा आधार तन सकते हैं ऐसा जानकर इन दो वर्गों 
को सशस्त्र क्रांति से अंछूता रखने के लिए ह्य,म, वेडरचने या कॉल जेसे 
ब्रिटिश राजनातिशा काँग्रेस की हलचल कर रहे थे | इन्हीं बर्यों को काँग्रेस 


सत्याग्रही क्रांतिशस्त्र २७६ 


में संगठित करके ब्रिथ्शि राजनीतिज्ञों से आजादी पाने के लिए लो० 
तिलक-जैसे राष्ट्रीय नेता प्रयत्तनशील थे । हू म॒ तथा वेडरबने अपने देश- 
वासियों को काँग्रेस की माँगें कबूल करने के लिए जिंदगी भर उपदेश 
देते रहे, क्‍योंकि वे जानते थे कि बहिष्कार-योग की निःशस्त्र क्रांति का 
प्रयोग सफल होनेवाला है और भारतीय जनता की सहायता से चलनेवाले' 
अंग्रेजों का शासन एक-न-एक दिन टूटने वाला है। लेकिन हम म या 
वेडरबन की बाते सत्ताधारी ब्रियिश राजनीतिज्ञों ने अनसुनी करदीं, जिससे 
कॉग्रस में निःशस्त्र क्रांति की भावना दिन-ब-दिन बढ़ती ही गई। प्रथम 
महायुद्ध के चाद अंग्रेजों ने जिस तरह भारत को छुकाया उसको देखते हुए. 
गांधीजी ने निःशस्त्र क्रांति को प्रभावशाली हंग से संगठित करना शुरू किया | 
इस तरह महायुद्ध के बाद प्रागतिक राजनीति राष्ट्रभा से अलग पढ़ गई 
ओर काँग्रेस खुल्लमखुल्ला एक निःशस्त्र क्रांतिबादी संस्था बन गई । 

आयल्ेड में सिनफेन दल के रूप में आश्थर ग्रिफिथ ने निःशस्त्र क्रांति- 
वादी राजनीति का आरम्भ किया था। लेकिन महायुद्ध के बाद वह राज- 
नीति सशस्त्र क्रांति में बदल गई । आयलेंड की तरह ही दिस्तान अगर 
एक छोटा देश होता तो शायद्‌ वही बात यहाँ मी होती; लेकिन हिन्दुस्तान 
आयलेंड या इटली से कई गुना बड़ा देश है। इसमें हिंदु, मुसलमान, 
सिक्‍्ख जैसे अनेक घर्मभ्रेद तथा जाति-भेद है| एकराष्ट्रीयत्य तथा लोकतंत्र 
की दृष्टि से वह पिछड़ा हुआ देश था। ब्रिटिश सस्कृति तथा ब्रिटिशों के 
काल्पनिक सामथ्ये के डर से वह सहम गया था। इन बातों का खयाल करके 
निःशस्त्र क्रांतिवाद ही इस देश के लिए व्यवहाये तथा प्रभावशाली मार्ग 
है, ऐसा म० गांधी के हिन्दुस्तान में आने से पहले ही यहाँ के विचारशील,; 
बुद्धिमान तथा स्वाथत्यागी नेताओं का मत हो गया था | 

जब १६२० में गांधीजी ने असदयोग के रूप में देश के सामने 
निःशस्त्र क्रांति का अपना कार्यक्रम रखा तत्र देश के बुद्धिमान नेताओं 
तथा क्रांतिकारी युवक हृदयों ने उसको बड़े पैमाने पर स्वीकार कर लिया । 
जिन लोगों ने गांधीजी के नेतृत्व को कबूल किया वे सब अद्विसाधर्मी 
बन गये ऐसा मानना ठीक नहीं होगा । वे किस दृष्टि से ओर क्रिस भाव 
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से इस पक्तु के हो गये, इसकी मीमांसा आचाये कृपलानी के नीचे दिये 
उद्धरण से मली-माँति हो सकती है | वे लिखते हैं: “विज्ञान और हवाई 
जहाजो के इस युग में संहारक साधनों से सुलज्ञत सरकार के खिलाफ- 
सशस्त्र युद्ध करना शस्त्रधघारी लोगों को भी अ्रसंमव-सा लगता है। 
तब हिन्दुस्तान-जैसे निःशस्त्र देश का पूछना ही क्‍या ! साथ-ही खुले 
तौर पर सेनिक ढंग का क्रांतिकारी संगठन करना भी संभव नहीं होता । 
हमें अपना संगठन अहिंसात्मक साधनों से ही करना चाहिए। स्वाथवत्याग,. 
बीरता, ऐक्य, अनुशासन तथा संगठन जेसे नेतिक गुण सशस्त्र क्रांति के 
लिए भी आवश्यक हैं, उनकी सत्याग्रह से श्रच्छी तरह ब्ृद्धि हो सकती 
है। आखिरी वार करने का काम दिंसात्मक हो चाहे अ्रह्िसात्मक, दोनों 
के लिए गांधीजी के नेतृत्व में सदूशुण-संपत्ति बढाने का जो काम हो रहा 
है वह अत्यंत आवश्यक है। इन सद्गुणों की वृद्धि शांतिमय साधनों से 
ही बड़े पेमाने पर हो सकती है। इन गुणों से युक्त, कोई छोटी जमात 
खड़ी करना जरूर आसान हो सकता है; लेकिन समस्त देश में या उसके 
बहुत बड़े हिस्से में गुप्त रूप से यह करना असंभव है । इसलिए श्राखिरी' 
सशस्त्र लड़ाई की दृष्टि से भी हिन्दुस्तान में सत्याग्रह से जो गुणसंपत्ति बढ़ 
रही है, वह बड़े काम की है। क्योंकि श्रांदोलन कैसा क्‍यों न हो. शुर्‌- 
संपत्ति ही उसकी नींव होती है । ऐसी हालत में चाहे स्थाई तोर पर न 
भी हो; लेकिन आनेवाले बहुत वर्षों तक सत्यायह या हड़ताल का एक ही 
साधन हमारे लिए. उपलब्ध है ।? इस तरह हम देखते हैं कि धर्म के 
तौर पर भत्ते ही न हो; लेकिन व्यवहार-नोति के तौर पर गांधीजी के नेतृत्व 
में अलनेवाले सत्याग्रह-संग्राम में वे सच उमंग भरे दिल शामिल हो 
गये जो गांधीजी के नेतृत्व से पहले क्रांतिकारी साधनों के उपयोग में लगे 
थे या लो० तिलक के दल में भर्ती होकर मानते थे कि उन्हीं की नीति से 
ग्ंत में भारतीय क्रांति होगी । पहले व्यवहार-नीति के रूप में जिन लोगों 
ने सत्याग्रह "को स्वीकार किया उन्ही में से कुछ लोग सत्याग्रह का सही 
श्रोर प्रभावशाली रूप बुद्धि के द्वारा जानकर धर्म-दष्टि से भी उसको स्वी- 
कार कर रहे हैं। गांधीजी ने काँग्रेस या खिलाफत कमेटी से सत्याग्रह- 
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संग्राम के लिए मान्यता प्राप्त करते हुए यह आशा कभी नहीं रखी थी कि 
वे धर्म-बुद्धि से अहिंसा को कबूल करें । 

आम तौर पर धर्म-दृष्टि से अहिंसा का सिद्धांत मानव का नित्यधर्म 
है, ऐसा मानने में कम-से-कम हिंदुस्तान में कोई विचारशील व्यक्ति 
हिचकिचाता नहीं है। फिर भी सत्य ओर अहिंसा के नित्यधर्म को व्यवहार 
में उतारते वक्त, मानव-समाज की अपूर्णा अवस्था में कुछ अपवाद करना 
जरूरी होता है, ऐसा लोग प्रतिपादन करते हैं| लेकिन जब यह सब 
मानने लगते हैं कि व्यवहर-नीति के तोर पर भी श्रहिंसा के सिद्धांत पर 
चलना राष्ट्र-निर्माण के कार्य में आवश्यक है तत्र, क्रांति पर विश्वास रखने- 
वालों का मानना है कि धर्म-शास्त्र के सूह्रम मतभेदों का सहारा ले बाल की 
खाल निकालकर लोगों में बद्धि-भेद पेदा करने ओर देश में चलते हुए 
तिःशस्त्र क्रांति के काम में रोड़े खड़े करने में बुद्धिमानी नहीं है । अंतिम 
सिद्धांत के मतभेदों को भूलकर, खास कार्यक्रम पर एकमत होनेवाले राज- 
नैतिक दल एक-दूसरे के कंघे-से-कंधा मिलाकर एक ही विरोधी से लड़ते हुए 
दिखाई देते हैं। इस तरह की व्यवहार-बुद्दि गांधीजी के पास थी। इसी 
दृष्टि से फिलहाल शस्त्र उठाकर सशब्त्र क्रांति के लिए उठ खड़े होना जो 
अशास्त्रीय मानते थे, वे सच्च क्रांतिकारी गांधीजी के नेतृत्व में काम के 
लिए तैयार हो गये। व्यवहार-बुद्धि से गांधीजी के नेतृत्व को मंजूर करने- 
वाले ऐसे लोगों को ढोंगी या बुद्धिहीन कहना सरासर ग्रलत है । 

पुराने नेताओं के बहिप्कार-योग को यद्यपि गांधीजी ने असहयोगी 
युद्ध के रूप में लोगों के सामने प्रस्तुत किया, फिर भी अ्रहिंसा के सिद्धांत 
का अधिष्ठान उसके साथ जोड़ने से उनमें घर्मनिष्ठा का श्रलोकिक तेज 
चमकने लगा। इससे उनका प्रभाव बढ़ने लगा और ब्रिटिश शासकों ने 
जो सहूलियतें लो० तिलक या बाबू अरविंद को कभी नहीं दीं, वह 
गांधीजी को देने के लिए उन्हें बाध्य होना पढ़ा | १६०६ में अपनी एक 
तक़रीर में बाबू अरविंद घोष ने कहा था कि यदि सरकार नागरिक अधि- 
कारों को न छीनने का अ्रभिवचन देगी तो राष्ट्रीय नेता यह आश्वासन 
दे सकेंगे कि भारतीय राज्यक्रांति निःशस्त्र मांगे को कभी नहीं छोड़ेगी । 
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भावू अरविंद घोष तथा लो० तिलक व्यवहार-नीति के श्रनुसार 
निःशस्त्र क्रांतिवादी थे; परन्तु ब्रिग्िश शासकों को लगता था कि वे अंतिम 
दृष्टि से अहिंसा को नहीं मानते । इसीलिए चेम्सफो्डे, रीडिंग, अधिन या 
लिनलिथगो के जमाने में आंदोलन के प्रारम्भिक दोरे में गांधीजी को जो 
रियायते मिलीं, वे लो० तिलक या श्ररविंद घोष को नहीं मिल सकीं । 
फिर भी, अंग्रेज शासक यह नहीं मानते थे कि गाधीजी के आंदोलन से 
सशस्त्र क्रांति का उद्गम होगा ही नहीं | हाँ, व्यक्तिगत रूप से गांधीजी की 
अहिंसानिष्ठा के बारे में शायद ही किसीको शंका थी, इससे उनपर अभियोग 
लगाने की हिम्मत अंग्रेज शासकों की नहीं होती थी। इतना जरूर वे 
कहते थे कि गांधीजी अपने निःशस्त्र क्रांतिवादो आंदोलन को काबू करने 
में असफल हंगे, जिससे वह सशघ्त्र क्रांति में बदल जायगा । वे इसी 
बहाने अपने व्मनचक्र का संसार के सामने समथन करते थे | लेकिन 
लनको अनुभव हो चुका था कि दमनचक्र से गांधोजी द्वारा चलाया सत्या- 
अह-अआंदोलन दब नहीं सकता | साथ ही आंदोलन को अत्याचारी घारा 
में बहाकर अपनी अ्रमयाद सेना-शक्ति से उसे कुचलने के उनके विचार 
भी गलत साबित हुए | 
ब्रियिश-राजनीतिज्ञ इस बात से वाकिफ़ थे कि उनकी सेनिक शक्ति 
हिंदी राष्ट्र के सहयोग पर निमर है, अतः असइयोग के श्रांदोलन में उसके 
भरोसे पर रहना दूरदर्शिता नहीं होगी । १६३४ में जी०डी ०एच० कॉल ने 
अपने ग्रंथ “आधुनिक राजनित की च्चों? (("पांत८ ४0 (०व७०४7 
ए0ंधं८$) में गांधीनी तथा कांग्रेस की राष्ट्रीय क्रांति के बारे में लिखा कि 
/हिंदु तथा मुसलमान घर्म की प्रचंड मूक जनता की राय की परवाह न 
करते हुए ग्रटे ब्रिटेन ने मारत को अपने आधीन रखा है। देशी नरेश, 
जमींदार तथा अन्य घनेपति इस डर से कि कहीं राष्ट्रीय आंदोलन समाज- 
वादी रूप धारण करे तो मिल्कियत जब्त हो जाय, श्रंग्रेजी हुकूमत के 
वफादार रहे । किसानों में से बहुत ही थोड़े लोग किसी प्रकार के राजनेतिक 
आंदोलन में हिस्सा लेते हैं। फिर भी संदेह नहीं है कि कांग्रेस की सक्रिय 
सहायता देनेवाले लाखों की तादाद में हैं | राजनेतिक: दृष्टि से जाग्रत 
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हिंदी जनता में से बहुसंख्यक लोग मानो कांग्रेस के पीछे या राष्ट्रीय मुसल- 
मानों की संस्थाओं के पीछे खड़े हैं | प्रागतिक या उनसे नरम राजनीति- 
वाले जो पक्ष हैं, उनमें कुछ गण्यमान्य व्यक्ति जरूर हैं; लेकिन आम 
जनता का उन्हें समथंन नहीं है। ... कांग्रेस में सामाजिक तथा आर्थिक 
नीति के बारे में अनेक रूख रखनेवाले लोग हैं। एक सिरे पर किसी 
भी किस्म के समाजवाद की मुखालिफत करनेवाले हिंदी मिल-मालिक 
श्रोर पूँजीपति हैं तो दूसरे सिरे पर मजदूर नेता ओर शिक्षित नौजवान हैं 
जो आधे समाजबादों या आधे कमुनिस्ट हैं । पं" जवाहरलाल नेहरू इस 
मनोजत्ति के एक उदाहरण है । गांधीजी इन दो सिरों के बीच में हैं। 
राजनीति, धर्म तथा संन्यस्त बृत्ति का ऐसा मिश्रण उनके मतों में है कि 
आधुनिक पाश्चात्य मानस के लिए उसका समझना मुश्किल है। फिर 
भी हिंदुस्तान में उनके ही सचसे अधिक अनुयायी हैं । राजनीति में वे 
फिर से कहाँ तक नेतृत्व करेंगे, यह कोई नहीं जानता | शायद वे भी नहीं 
चता सकेंगे | क्‍योंकि वे हमेशा अ्ंतःप्रेरणा के श्रनुसार चलते हैं | 

“ऋज तक गांधीजी की राजनीति का अंतरंग श्रहिंसा द्वी रही है। न 
सिर्फ राज्य क्रांति में बल्कि हरेक किस्म की हिंसा का उन्होंने विरोध किया 
है | अ्रहिंसात्मक असहयोग और सविनय कानून-मंग उनके अंतिम शस्त्र हैं 
श्रौर यही उनकी नीति की बुनियाद हैं | लेकिन कचत्क वे इस मर्यादा 
में राष्ट्रवाद को रख सकेंगे ! उन्होंने कई बार काबून-मग के आंदोलनों 
को इसलिए: रोक दिया है कि कहीं पर हिंसा फूट निकली थी | लेकिन , 
क्या वे इस तरह आंदोलन को हमेशा ही रोक सकेंगे ? 
.. “्यदन भूलना चाहिए कि सरइदी यूत्रों की टोलियों के अलावा 
करीब-करीत्र पूरा हिंदुस्तान शस्त्र-रद्वित है।हाँ, ब्रिटिशों की श्रधीनता में काम 
करनेवाली सेना का अपवाद है। हिंद के लोग शस्त्र चादते हैं; लेकिन 
सरकार को इससे राष्ट्रीय आंदोलन सशत्त्र बन जाने का खतरा महसूस 
: होता है। हिंदी-सेना की स्वामिभक्ति पर ग्रेट ब्रिठेन का भवितव्य बहुत 
कुछ निर्भर है । पता नहीं कि सेना में कहाँ तक राष्ट्रीय विचार फेले हैं ? 
««« अगर साम्राज्यान्तगंत स्व॒राज्य के अधिकार हिंदुस्तान को मिल्ल 
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जाये तो हिंदी राष्ट्रीय नेता समझौते के लिए तेयार हो जायंगे | उनकी यह 
माँग मंजूर न हुईं तो भी कुछ अरे तक हिंदुष्तान पर दमनचक्र से काबू 
रखा जा सकेगा ; लेकिन जन्न यूरोप की किसी जटिल समस्या में इंग्लैंड 
फँसा हुआ होगा तब्र उनका हिंद साम्राज्य, सं मव है, नष्ट हो जायगा |”? 

ऊपर के उदहारण से पता चलता है कि व्रिगिश-राजनीतिशञों के 
अपने साम्राज्य तथा कांग्रेस के निःशस्त्र आंदोलन के बारे में क्या विचार 
थे। दूसरे महायुद्ध के समय १६४२-४३ में नेताजी सुमाषचन्द्र बोस ने 
आज्ञाद हिंद सरकार तथा सेना की प्रस्थापना करके ब्रिटिश साम्राज्य 
के खिलाफ खुली लड़ाई छेड़ी, इससे दीख पड़ेगा कि कॉल साहच का डर 
सहो निकला और राष्ट्रीयता का प्रचार सेना व नौसेना के सेनिकों तक 
बहुत बड़ी मात्रा में पहुँच गया । आगे चलकर नौसेना के सैनिकों का 
एक विद्रोह भी हुआ । इससे ब्रिटिश स्थिति दो समझ गये ओर उन्होंने 
भारत की आज्ञादी को मंजूर करना तय किया । 

म० गांधी जिस तरह एक व्यवहार-दक्तु राजनीतिज्ञ और राजनेता 
थे, उसी तरह वे एक अलोकिक धर्म-सुधारक व तत्वनिष्ठ समाज-सुधारक 
भी थे। धार्मिक व साम जिक सुधारक की आध्यात्मिक चृत्ति और प्रखर 
सत्यनिष्ठा को राजनीति में दाखिल करना और समाज के सवोगीण व्यवहार 
को आध्यात्मिक रूप देना, वे अपना जीवन-काय मानते थे। गौतम बुद्ध 
की अहिंसा तथा श्रीकृष्ण का अन्याय-प्रतिकार का निष्काम कर्मयोग या 
अनासक्ति-योग इस सच्का एक अनुपम मिश्रण उनके सत्याग्रह-दशेन में 
हुआ है। अन्याय रूपी अधघम का उच्छेद करके न्यायरूपी धर्म की ' 
प्रस्थापना करना ही उनकी मूल प्रेरणा थी ! धार्मिक-स/माजिक सुधारकों 
की तरह उनको बृत्ति अंतमु ख थी ओर अपनी गुलामी का कारण दूसरे 
की बनिस्वत वे खुद को मानते थे । आत्मोत्रति ओर आत्मशुद्धि को ही वे 
स्वातंत्य-प्राप्ति का मारग बताते थे । उनका कहना था कि आधुनिक पूरोपीय 
सभ्यता को स्वीकार करने से हमारी उन्नति नहीं, अवनति होगी। वे मानते 
थे कि समाज के राजनेतिक तथा आशिक व्यवहारों पर से घर्मं का नियंत्रण 

हट जाने से यूरोपीय सभ्यता का नाश हो रहा है । धर्म व मोक्ष के 
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पुरुषार्थों को छोड़कर अथ ओर काम-पुरुषाथ की प्राप्ति की तरफ सारा 
समाज दौड़ता है, ऐसा मानकर उसीके श्राधार पर समाज की रचना 
करने की कोशिश आधुनिक यूरोप ने की, जिम्के फलस्वरूप वहाँ पँजी- 
शाही, साम्राज्यशाही, तानाशाही की आसुरी संपत्ति पेदा हो गई और 
भौतिक विद्या ने मानवसंहार-शास्त्र का रूप ग्रहण कर लिया | उनका 
आत्मविश्वास था कि आधुनिक यूरोप की श्ासुरी संस्कृति अंतर्राष्ट्रीय महा- 
युद्ध तथा राष्ट्रान्तगत वर्गयुद्ध की यादवी में निकट भविष्य में नष्ट हो 
जायगी ओर संसार को शांति, न्याय तथा सत्य का मार्ग बतानेवाली एक 
नई मानवी सम्यता सत्याग्रह-दर्शन से पैदा होगी | मतलब यह कि गांधीजी 
का सत्पाग्रह-दशन जिस तरह एक राष्ट्रीय तथा राजकीय क्रांति का दर्शन है, 
उसी तरह वह एकसवॉगीण क्रांति का दर्शन भी है। म० गांधी जिस तरह 
राजनेता व राजनीतिश थे, उसी तरह वे धार्मिक व सामाजिक सुधारक भी थे | 

वे एक भागवत्‌ घर्मी संत थे ओर मध्ययुगीन क्रान्तिमार्गी साधु- 
संतों की तरह वेदिक धर्म की परंपरा तथा वर्णाश्रम-धर्म की चौखट का 
उन्होंने स्वरूपतः त्याग नहीं किया था | फिर भी उनकी छइृत्ति थी कि 
आह्मणों से लेकर अतिशूद्रों तक सत्रको सामाजिक समता का लाभ 
मिलना चाहिए, चातुरवेण्य की सामाजिक विषरमता पूरी तरह मिट जानी 
चाहिए, सामाजिक श्रेष्ठता के अहंकार से जनित कृत्रिम बंधन हटने चाहिए 
और शूद्र ब अतिशूद्र वर्णों को भी मानव-संस्क्ृति में बराबरी का स्थान 
मिलने के लिए हमें गुलाम रहते हुए भी जी-जान से कोशिश करनी 
चाहिए.। इस दिशा में अस्वृश्यता-निवारण, हरिननोद्वार ओर जातियों 
के ब्रीच की अप्तमानता को दूर करने के लिए उन्होंने बहुत कुछ किया 
एवं हिंदू समाज की ओर से उसके लिए स्त्रीक्ृति प्राप्त की । उनका यह्द 
काम पिछुली सदी के किसी भी घामिक या सामाजिक सुधार के काम से 
जरा भी कम नहीं है । राष्ट्रीय राज्यक्रांति से इस काम का विरोध उर्न्हें 
नहीं मालूम होता था, उलटे वे इस कार्य को उसके लिए पूरक मानते थे। 
गांधीजी का भक्ति-मार्ग पुराने संतों की तरह प्रतिकारशुन्य नहीं था | चह 
अहिंसक प्रतिकार का तेजस्वी मार्ग था। भक्तिमागे तथा प्रद्ृत्तिमय कमें- 
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योग इन दोनों का समन्वय करके रामराज्य की स्थापना करने का अभिनव 
सत्याग्रही मार्ग सारे संसार को उन्होंने बताया है | 

ओर अनेक दृष्टियों से म० गांधी का काये मध्ययुग के साधुसंतों के 
काय से आगे बढ़ा है। उनकी रामराज्य -की कल्पना श्रधिक परिणत तथा 
आधुनिक काल से मेल रखनेवाली थी | राजसत्ताक शासन के लिए वे 
रामराज्य शब्द काम में नहीं लाते थे । राज्य चाहे राजसत्ताक हो, लोक- 
सत्ताक हो या समाजसत्ताक, एक तरह से ये केवल बाह्य रूप ही हैं; 
लेकिन राज्यों का अ्ंतःस्वरूप हमेशा न्‍्यायपरक होना चाहिए । रामराज्य 
के माने हैं धर्म का, न्याय का राज्य | राम नाम का वह विशिष्ट व्यक्ति 
अब इस भूमि पर नहीं आ सकेगा ; लेकिन हरेक मनुष्य के हृदय में राम 
तथा रावण बृत्तियाँ होती हैं| पहली से धर्म या न्याय की बुद्धि उद्िति 
होती है तो दूसरी स्वार्थ-बुद्धि का रूप ले लेती है। मनुष्य के हृदय से 
स्वार्थ-बुद्धि हटाकर वहाँ न्याय-बुद्धि का राज्य स्थापन करना ही अंतःकरण 
का शमराज्य है। स्वार्थ-बुद्धि के कारण समाज में जो कई प्रकार के कलह 
उठते हैं वे नष्ट हों और न्याह की प्रस्थापना हो तो रामराज्य स्थापित 
होता है। जिस राज्य को समाज को न्यायबुद्धि का आधार है, जहाँ के 
कानून समाज की न्यायबुद्दि के अनुसार बने हे, न्यायबुद्धि से व्यवहार 
करनेवाले मनुष्य की जिस समाज में किसी भी कानून से ' प्रतिबंध नहीं 
होता, जिस सप्राज के सत्र व्यवहार मनुष्य के अंतःकरण की न्यायबुद्धि 
को आसानी से मान्य हो जाते हैं, अन्याय से घन कमाना या सत्ता का 
दुरुपयोग कंरना जिस समाज में असंभव है ओर जहाँ की राजसचा प्रजा के 
संगठित आत्मननल के सामने कुक सकती है, वह राज्य रामराज्य है । 

आज के समाज-शास्त्र या राज्य-शास्त्र की दृष्टि से तथा समाज-संघरन 
के लिहाज से आधुनिक भारतवर्षीय रामराज्य राजतत्ताक न होकर प्रजासत्ताक 
ही बनेगा ओर बेसा ही बनाने की गांधीजी की कल्पना थी । आजका गष्टू- 
निर्माण जनतंत्रीय सिद्धांतों पर ही होगा ओर आज के स्वराज्य में समता 
तथा नागरिक अधिकार सचके लिए. सुलभ हों, गांधीजी ने यह अपनी 
उक्कि तथा बृत्ति से लोगों को ठीक तरह समझा दिया है| यह मत उनका 
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अवश्य था कि यह प्रजातंत्र यूरोप के प्रजातंत्र की तरह पूँजीवादियों का 
गुलाम न बने ओर लोकतंत्र के नाम पर यहाँ घनिकन्सत्ता प्रस्थापित न 
हो | आधुनिक यूरोप में जो सभ्यता पैदा हुई है उसने धर्म के अधिष्ठान 

त्याग कर दिया है जिससे वह भ्रष्ट हो गई और उससे पँजीवाद तथा 
साम्राज्यवाद की पंदाइश हुई | आज वह विनाश के गडढ़े में जा पहुँची है। 
इसन्रिए गांधीजी बड़े आग्रह के साथ भारतीय जनता से अनुरोध करते 
थे कि आधुनिक यूरोप के अँधानुयायी न बनो और धर्म का अधिष्ठान 
न छोड़ी | ध्यान में रखना चाहिए कि गांधीजी जिस अर में घर्म तथा 
रामरज्य का प्रयोग करते थे, वह आजकल के पढ़े-लिखे लोगों की कल्पना 
से बिलकुल अलग है। 


अपनी राष्ट्रीयव के लिए जिस घम की स्थापना वे चाहते ये वह 
केवल हिंदू धर्म न होकर व्यापक सवश्रेष्ठ मानव-धर्म था । मनुष्य के 
हृदय में असत्य से सत्य की तरफ, अज्ञान से ज्ञान की तरफ तथा अ्रपूर्णता 
से पूराता की तरफ जाने की एक सनातन जृक्ति है, जिसके मातहत सब 
धामिक, सामाजिक तथा राजनेतिक सुधारक या क्रांतिकारक लोकनायक, 
राष्ट्रनिर्माता, साधुसंत, धर्मंसंस्थापक सच व्यवहार करते हैं | इस भावना 
से मनुष्य की स्वार्थी अहंकार-भावना का लोप होता ही है श्रोर वह परार्थी 
लोकसेवक बनता है | गांधीजी इसी बृत्ति को धर्म-जञत्ति या धर्म कद्दते हैं । 
गांधीजी की सीख है कि संसार के सन्च धर्मों का उद्देश्य एक है ओर 
मानव को चाहिए कि उन्नत तथा शुद्धि करनेवाली यह बृत्ति जागत करके 
वह अपना पारमाथिक श्रेष्ठ व सत्य स्वरूप प्रकट करे । यही सत्र धर्मा का 
सार है। सर्वंधम-सब्घ्पुता तथा स्वंधर्म समभाव उनके सत्याग्रह 
का एक आवश्यक ब्रत है | सत्य से चहुकर दूसरा धर्म नहीं है, सत्य ही 
परब्रह्म है, यह उक्त उनके अध्यात्म-ज्ञान का रहत्य ठीक तरह प्रकट 
करता है। शअ्रध्यात्म के ओर सर्वव्यापक मानव-धर्म के इसी आधार पर 
वे आधानक भारत का निर्माण करना चाहते थे और इसीलिए: हिंदू, 
मुसशमान, ईसाई जैसे क्षुद्र भेदामेद उनके हृदय को छू तक नहीं सकते 
थे। दिंदुस्तान के इतिहास की राजनेतिक परंपरा को देखकर उन्होंने 
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समझा था कि शआआधुनिक भारत के निर्माण में हिंदू-सुस्लिम-मेद एक 
प्रमुख रुकावट है । हिंदू समाज की सामाजिक विषमता को नष्ट करने के 
प्रतीक के रूप में उन्होंने श्रस्वश्यता-निवारण तथा हरिननोद्धार को 
अपने रचनात्मक कार्यक्रम में मुख्य स्थान दिया था और जन्न हिंदुश्नों से 
हरिजनों को फोड़ने की कोशिश अंग्रेजों ने की, त्व भ्रपनी जान की बाणी 
लगाकर ब्रिठिशों की इस भेदनीति को उन्होंने शिकस्त दे दी। आधुनिक 
भारत के इतिहास में, राजनीति, समाजनीति एवं धर्मनीति श्रादि की दृष्टि- 
कोण से म० गांधी ने जो काम किया वह चड़े महत्व का है ओर उसके मधुर 
फलों को श्रानेवाली पीढ़ियां चल सकेगी । रचनात्मक काम को दूसरी 
महत्व की बात है हिंदू-मुस्लिम-एकता । उसपर गांधीजी ने जितना ध्यान 
दिया किसी अन्य राष्ट्रीय नेता ने शायद ही दिया हो | अनेक मारतीय 
नेताओं ने जान लिया था कि, राष्ट्रननिर्माण के लिए हिंदू-मुस्लिम-एकता का 
होना आवश्यक है | इनमें दादाभाई नौरोजी, न्यायमूर्ति रानडे, माननीय 
गोखले, लो० तिलक आदि नेताओं ने राजनेतिक दृष्टि से हिंदू-मुस्लिम-एकता 
का प्ृष्ठपोषण किया था; लेकिन इस सवाल की ओर गांधीजी को दृष्टि 
राजनीति के अतिरिक्त घमम की भावना पर आधारित थी । हिंदू, मुस्लिम तथा 
ईसाई इन तीन धर्मों का समन्वय करने को दृष्टि से राजा राममोहन राय 
ने ब्रह्मममाज की स्थापना की तथा स्वामी रामकृष्ण परमहँस ने अपने 
शिष्य स्वामी विवेकानंदजी के मुख से सारे संसार को कहलवाया कि 
आधुनिक संसार को सर्वधर्म-समन्वय या स्वंधमे-समभाव ही वेदांत का 
प्रचीन संदेश है। गांधीजी की दृष्टि इसी तरह के सर्वेधमं-समभाव पर 
है। उनकी इस बृत्ति के लिए मध्ययुगीन साधघुसंतों के भागवत्‌-धर्म का. 
भी ठोस आधार है और इसी आधार पर उन्होंने भारतीय राष्ट्रमंदिर की 
रचना की है| 

आधुनिक यूरोपीय संस्कृति के आधार पर पहले के सवोगीण सुधारकों 
ने जिस एक तत्त्व का प्रतिपादन किया था, वह कुछ अलग किन्तु शुद्ध 
स्वरूप में गांधीजी के सत्याग्रह-दशन में अंतभू त हो गया है। यह तत्त्व 
व्यक्ति-स्वातंत््य का है । एक अर्थ में गांधीजी आत्यंतिक व्यक्तिवादी थे | 
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स्किन अपने व्यक्तिवाद को उन्होंने भौतिक सुखाभिलाषा का हीन रूप 
न देकर लोकसेवा में होनेवाली आध्यात्मिक सुखाभिलाषा का श्रेष्ठ रूप 
दिया था। उनके सत्याग्रह-विज्ञान का आधारभूत सिद्धांत था कि ग्रन्थ 
तथा गुरु की अनुभूतियों से श्रात्मानुभूति बढ़कर हे ओर हरेक व्यक्ति को 
चाहिये कि वह अंतरात्मा को आश्ानुसार चले। वे मानते थे कि 
पनिस्त्रेगुस.्ये पथि विचरतां को विधिः को निषेधः? का सिद्धान्त अपने 
सामने रखकर घमत्ंधघन, राजबंधन या समाजबंधन से परे केवल 
परमेश्वर का बंधन मानकर अपने को तथा समाज को युक्त करने का 
अधिकार हरेक शख्स प्राप्त कर सकता है। सत्याग्रह सवींगीण क्रांति का 
एक शस्त्र हे ओर उसको उठाने का अधिकार किसी खास कुल में 
उत्पन्न लोगों या साघु-संतों तक ही सीमित नहीं | वह तो सच्चके लिए है। 
साघुत्व की प्राप्ति हरेक का श्रधिकार ही नहीं बल्कि धर्म है। वे मानते थे 
कि इस साधुत्व को पाकर समाज के सच विधि-निषेधों से परे जाकर नये 
विधि-निषेध निर्माण करना और नये काल, नयी परिस्थिति से तथा 
समाज में उठनेवाली नयी शुभ श्राकांक्षाओं के अनुरूप नये धर्म की 
संस्थापना करना समाज के सवश्रेष्ठ साधु-सन्तों का कत्तेव्य है | हिंदुस्तान को 
हर प्रकार से बतच्राद करनेवाली ब्रिटिश साम्राज्यशाही के खिलाफ उन्होंने 
जो राष्ट्रीय क्रांति का कंडा खड़ा कर दिया उसीके फलस्वरूप हिन्दुस्तान 
में लोकतंत्र निर्माण हुआ है। इस लोकराज्य में हरेक के जीवन तथा 
घन-संपत्ति की हिफाजत होगी | हरेक को सुख से जीविका उपाजेन करने 
की सुविधा उपलब्ध होगी आर प्रत्येक की आत्मोन्नति में समाज सहायक 
बनेगा | 

लेकिन लेकराज्य ही गांधीजी के स्वराज्य का अंतिम रूप नहीं है | 
उनका स्वराज्य तो आत्मराज्य है, जिसमें किसी को भी बाह्य इृत्रिम बंधन 
'पालने नहीं होंगे, ओर जहाँ टंडघारी राज्य-संस्था की कोई जरूरत मइसूस 
नहीं होगी। यह श्रात्मराज्य लोकसत्ता और समाजसत्ता से भी परे है शोर 
उसको प्राप्ति सत्याग्रही व्यक्ति-स्वातंत्य के जरिये ही हो सकेगी। हाँ, वे आधुनिक 
यूरोप के संस्कृति-विनाशक व्यक्तिस्वातंत्य के हीन रूप को नहीं चाहते 
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थे (० श्रमर्याद-पुश्ृःसंचंय का व्यक्तिस्वातंत्य, सत्ता या संपत्ति के रूप में 
उन्मत्त हो. ज्ाते.का व्यक्तिस्वातंत््य वे हर्गिज नहीं चाहते मार्टिन 
ल्यूथर ने जन्र प्रोठेस्टेंट धमपंथ की स्थापना की अथवा उसके बाद के- 
कॉल्जिन ने प्युरीटन पंथ को चलाया तब उनके सामने न तो अमर्याद 
घनोपभोग का या सत्ताभिलाषा का हीन व्यक्तिस्वातंत्य था ओर न घनिक 
ब्ग के बंधनों में फँसने की उनकी श्रभिलाषा थी। लेकिन व्यापारी वर्ग 
ने उनके व्यक्तिवादी तत्वों का अबलंबघन लिया ओर शीघ्र ही उसे सुखा-- 
भिलाषी व्यक्तिवाद का जड़रूप दे दिया | 

समाज की प्राथमिक अवस्था में किसी व्यक्ति को श्रपने जीवन के 
लिए आवश्यक धन जुटने में कोई दिक्कत नहीं थी। उस जमाने में 
जरूरत से ज्यादा घन का संग्रह करना किसी भी व्यक्ति के लिए 
असंभव था | ऐसे समय में समाज के हरेक व्यक्ति के कशर्जित धन और 
जीवन की रक्षा करना एक-सा था। ऐसी अवस्था में व्यक्ति के धनसंपदा" 
की रक्षा का भार राज्य-संस्था की ओर से कतेव्य के रूप में उठाया जाना 
अधिक दोषास्पद नहीं माना जा सकता; लेकिन जिस समाज में कुछ 
इनेगिने व्यक्ति अमर्याद धन-संग्रह करके अन्य लोगों के जीविका के साधनों 
पर कब्जा कर लेते हैं ओर निरबेलों की बेचसी का फायदा उठाकर श्रम की 
कमाई का कानूम से वेजा फायदा उठा सकते हैं, ऐसे समाज में व्यक्ति के 
घनसंचय की रक्षा करना राज्यसंस्था का कत्तेव्य मानना सही व्यक्तिवाद 
नहीं है । इस तरह की आथिक विषमता पर आधारित समाज का व्यक्ति- 
स्वातंत्य ठीक नहीं। ऐसा समाज तो स्तेयब्वत्ति पर बनता है। उसमें धर्म 
या न्याय का राज्य स्थापित नहीं हो सकता। गांधीजी ऐसे व्यक्षिवादी 
समाज को नहीं चाइते थे । जिस सम्यता में ऐसी आ्थिक विषमता पैदा 
होती हो वह सभ्यता भी वे नहीं चाहते थे | भोतिक सुखामिलाषा सत्याग्राह-- 
ध्येय हार्गिज नहीं बन सकता । अमर्याद धनसंग्रह करनेवाला सत्याग्रह 
नहीं बन सकता | सत्याग्रह की दृष्टि में घनसंचय चोरी के बराबर है । ईसा 
मसीह के कहने के सुताबिक धन ओर भगवान की उपासना एकसाथ 
नहीं की जा सकती | सुई की नोक में से ऊंट चला जाय ; लेकिन भगवान- 
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के साम्राज्य याने आत्मराज्य में मालदार आदमी नहीं की सकता“ गंधी- 
ज॑ ने भी दक्षिण अफ्रीका के सत्याग्रह के अपने एर्कअनुभव-कां जिक्र 
करते हुए कहा था कि धनसंचय का त्याग किये बगेर कोई व्यक्ति सत्याग्रह 
नहीं बन सकेगा ओर यही वजह है कि सत्याग्रही क्रांति में निधन, द्रिद्री 
लोग जितने काम में आये हैं; उतने धनिक नहीं झा सकते अर्थात सुखा- 
भिलाषी धनिकों का गुलाम बना लोकतंत्र ओर श्रपनी स्वैर वासनाओं से 
पैदा होनेवाला व्यक्तिस्वातंत्य सत्याग्रह का ध्येय नहीं बन सकता । घनिकों 
के स्वेरचार से निर्मित आथिक अराजकता उनके समाज को पूर्णावस्था 
का स्वरूप नहीं था, बल्कि वासनाशरों के संयम से प्राप्त होनेवाला आत्मराज्य 
ही उनके कल्पित समाज की पूर्णांवस्था थी। इस अवस्था को प्राप्त करने 
के लिए यूगेप की जनता की तरह घनिकवर्ग का नेतृत्व कबूल न करके 
अपन्थ्रिही सत्याग्रही वर्ग के नेतृत्व कबूल करने की उनकी मान्यता थी | 


ग्रामोद्योगों का संगठन गांधीजी के रचनात्मक कार्यक्रम में एक श्रत्यन्त 
दत्वपूर्ण अंग है । पहले-पहल गांधीनी ने खादी का आंदोलन ही हाथ 
में लिया था; लेकिन आज उसका विकास ग्रामोद्योगों के संगठन में 
हुआ है। पुराने जमाने में हरेक देहात उद्योगों में आत्मनिर्भर होता 
था ओर उद्योगों की इसी नींव पर वहाँ की परंपगगत सभ्यता टिकी हुई 
थी। ब्रिठिशों की हुकूमत में ग्रामोद्योग तहस-नहस हो गये | कच्चा माल 
विदेश में जाने लगा शोर विदेशों की वनी-बनाई चीजे देहातों में घुसने 
लगीं। इससे व्यापारी लोग देहातों में माल खरीदते तथा वेचते 
समय किसान को लूटने लगे। घीरे-घारे देहाती उद्योग नष्ट होने 
लगे और खेती के अलावा वहाँ कोई दूसरा व्यवसाय न रहा | कृषि पर 
निभर लोगों की तादाद बढ़ने लगी, जिससे खेतों के छोटे-छोटे टुकड़े 
हुए और साल भर पसीना तरद्ाकर भी किसान को पेट भरना दूभर हो 
गया । नकदी में लगान वदूल करने का कारगर रास्ता अंग्रेजों ने निकाला 
जिसमे किसान सस्ते में अनाज बेचने के लिए. मजबूर दोने लने, और 
दूकानदारों को उन्हें लूडने का और ज्यादा अवसर मिलने लगा | इस 
तरह कानून से किसानों की लूट दो रही थी। केवल पचास वर्षों में हमारे 


२६२ आधुनिक भारत 


देहातों का तेज चला गया | देहाती दूकानदार विदेशी पूँजीपति का दलाल 
घन गया और काश्त पर जीनेवाले किसान का दुगना शोषण होने लगा। 
वह कज॑ के बोझ से दबने लगा । दूकानदारी और साहुकारी ये दो नये 
धंधे पनपने लगे ओर इनके संकीण व्यवहार में कानून के जो पेचीदे 
सवाल पैदा होते थे उनको सुलझानेवाला वकीलों का नया वर्ग हरेक इलाके 
में बढ़ने लगा । दूकानदारी, साहुकारी एवं वकीली के फँदों में फँसकर 
किसान अपनी जमीनें गिरवी रखने लगा | रहननामे कानूनी माग से सस्ती 
दर के मिक्री-नामे बनने लगे | देहातों की इस प्रकार की बर्चादी को देख- 
कर म० गांधी को लगा क्रि अंग्रेजो संस्कृति शैतानों की संस्कृति है और 
उनके द्वारा प्रस्थापित रेल, तार, डाक आदि भी गरीत्र प्रजा को लूटने के 
शेतानी साधन हैं । 


स्वादेशी आंदोलन के फलस्वरूप जिस कारखानेदारी का जन्म हुश्रा, 
उससे भी देहात को दरिद्रता एवं बेकारी दूर न हुई, उलटे बढ़ती गई । 
कारखानेदारी से मुट्रीमर लोगों को ही रोजगार मिल सकता था। उससे 
वे आशिक दास्ता में फँस जाते थे ओर नेतिक स्तर से गिर जाते थे । 
यह सन्न देखकर ही गांधीजी ने अपने स्वदेशी आंदोलन को ग्रामद्योगों के 
संगठन का रूप दे दिया | ब्रिटिश-राज्य के कारण देहात में जिनके काश्त 
से जुड़े हुए धंधे नष्ट हो गये थे या पजीवाद के कारण जो अपने स्वतंत्र 
धंघे खो बेंठे थे, उन किसानों तथा स्वतंत्र व्यावसायिकों की उन्नति करना 
आमोशद्योग का ध्येय है। समाजवादी पक्तु के जन्म के पहले ही गांधोजी ने 
यह सत्य जनता के हृदय पर अंकित कर दिया था कि देश के मिलमालिकों 
व पू जीपतियों की रक्षा करने से भारतीय जनता का उद्धार नहीं हो सकता | 
उनके सत्याग्र-दशन में इस तरह की पूजीवादी समाज-रचना को कोई 
स्थान नहीं है। उन्हें संसार को यह जताना था कि भारत की आजाद 
डिंदुस्तान की आम जनता की अर्थिक उन्नति का तरीका है और जनता 
को इस तरह की आर्थिक उन्नति करना ही भारतीय संस्कृति की नींव है । 
हरेक समाज की संस्क्रति की नींव उसकी आर्थिक तथा ओद्योगिक रचना 
पर निर्भर होती है, इस तत्व को गांधीजी खूब श्रच्छी तरह जानते थे 
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और इसीलिए, भारतीय संस्कृति की नींव के तौर पर आमोद्योगों का उल्लेख. 
करते थे। गांधीजी ने स्वदेशी श्रांदोलन को जो स्वरूप दिया उससे यह 
सिद्ध होता है कि भारत की राजनीति तथा अर्थनीति को वे पूंजीवादियों 
के चंगुल से बचाना चाहते थे । 

यूरोप में और खास करके इंग्लैंड तथा फ्रांस में पूंजीवाद पहले बहुत कुछ 
बढ़ा और उसीके कारण वहाँ लोकतंत्र की प्रस्थापना हुईं | यह काम वहाँ 
के मध्यमवर्ग से निकले व्यापारियों व साहूकारों ने किया । शआ्आगे चलकर 
यही व्यापारी-साहूकार-वर्ग मिलमालिकों के पू जीपति-वर्ग में बदल गया | 
यह सही है कि अ्रपने देश में लोकतंत्र स्थापित होने के बाद किसानों व 
आम जनता के साथ इन लोगों ने गद्दारी की और लोकतंत्र को पूजी- 
वादी रूप दे दिया। लेकिन साथ ही संसार के पिछुड़े देशों को जीतकर 
उनको लूटना शुरू कर दिया । इस लूट का कुछ हिस्सा जनता को बख्श 
कर अन्य देशों की हालत के मुकाबले में अपनी जनता की हालत कुछ. 
श्रच्छी रखी । जिससे इंग्लैंड तथा फ्रांस की जनता वहाँ के घनिक वर्ग 
की दब्नैल बनी । विजित राष्ट्रों से आनेवाली इस लूट को जारी रखने 
में उन्हें अपना भला मालूम होने लगा जिससे घनिकशाही के खिलाफ. 
विद्रोह करने के लिए वह तैयार नहीं थे | वे सोचते थे कि कुछ भी हो, 
अन्य देशों से श्रपना जीवन-स्तर ऊँचा है ओर उसे वेसा रखने में देश 
की पूजीशाही मदद कर रही है | लेकिन भारत को पूजीशाही ने न 
ऐसा कोई विक्रय किया है, न ऐसा कुछ करने की उसमें क्षमता या 
संभावना ही है। हिंदुस्दान-जैसे तीस-पेंतीस करोड़ के देश को लूटकर 
इंग्लैंड के चार-पाँच करोड़ लोगों के जीवन-स्तर को कुछ ऊँचा उठाने में 
उसे सफलता मिली है। लेकिन इसी मार्ग का अनुसरण करके यहाँ की 
आझाम जनता के जीवनस्तर को उठाना पूरजीवाद के लिए असंभव है । 
हिंदुस्तान की आम जनता को दरिद्रता तथा भूख के सवाल को ताक पर 
रखकर कोई भी वर्ग हिंदी राष्ट्र का नेतृत्व नहीं कर सकेगा । इस बात में 
गांधीवाद व समाजवाद दोनों एकमत हैं। भारतीय कांग्रेस ने गांधीजी 
की सलाह मानकर श्रपने राष्ट्रीय कंडे पर चरखे को अंकित किया ओर इस 
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बात को कबूल कर लिया कि यूरोपीय पूंजीवाद या साम्राज्यवाद का वह 
अनुकरण नहीं करेगी । क्योंकि उससे देश के करोड़ों लोगों की भूख का 
सवाल हल नहीं हो पाता । ह 

आधुनिक भारतीय राष्ट्रवाद का जन्म परतंत्र श्रवस्था में हुआ। अपने 
राष्ट्र का वेभव बढ़ाने के निमित्त साम्राज्य-विस्तार उसका ध्येय नहीं था 
बल्कि विदेशी हृकूमत से आजाद होना उसका शुरू से आजतक का ध्येय 
रहा है। इस असे में भारत में वेदान्त का पुनरुज्जीबन हुआ वह भी 
प्रस्थापित राज्यसत्ता का समर्थन करने के लिए नहीं बल्कि प्रस्थापित 
राज्यसत्ता को उखाड़ फेंकने व स्वराज्य-स्थापना करने के प्रयत्नों में 
बढ़ावा देने के लिए. हुआ। 'राजाज्ञाही अपने अंतरात्मा की आज्ञा है ओर 
राज्यसत्ता से दी गई सज्ञा के माने हैं अपनी आंतरिक प्रेरणा या न्‍्याय- 
बुद्धि का उल्लंघन करने से प्राप्त दुःख”--हेगल की यह राजनेतिक उपपत्ति 
आधुनिक भारत के वेदान्त में पंदा नहीं हुई। इसके विपरीत आशुनिक 
भारत के वेदान्त में से यह एक क्रांतिकारी आध्यात्मिक राजनेतिक उपर्पात्त 
जन्मी कि अपनी अंतरात्मा के आदेश का पालन करेने के लिए प्रस्थापित 
राजसत्ता के अन्यायी बंधनों को तोडना हमारा आध्यात्मिक कतंव्य है। इसी 
में से सत्याग्रह का निःशस्त्र क्रांतिशास्र खड़ा हुआ | इतना ही नहीं बल्कि 
आधुनिक भारत में जो सशक्न क्रांतिशास्त्र था, वह भी वेदान्त के श्राधार 
पर परिपुष्ट हो सका था, ऐसा सबूत इतिहास दे रहा है । आधुनिक भारत 
के इस इतिहास को नजर-अंदाज करके, जमनी के हेगल के अध्यात्मवाद 
से क्रांति को रोकनेवाला क्रांति-विरोधी तत्वशज्ञान जन्मा, इसलिए, हिंदु 
स्तान में भी बेसा ही होगा ऐसा कहना ऐतिहासिक दृष्टि से सुसंगत या 
तकंसम्मत नहीं मालूम होता । भारतीय वेदान्त का आजका स्वरूप क्रांति- 
वादी है ओर हेगल के क्रांति-विरोधी अध्यात्मवाद से वह पूरतः मिन्न 
है | इटली में मेझिनी ने जिस राष्ट्रवाद की नींव डाली वह भी अध्यात्मिक 
ओर लोकतंत्रात्मक ढंग का था; लेकिन थोडे शअसे में इटली के राष्ट्रवाद 
ने सरंजामशाही राष्ट्रवाद का रूप ले लिया और हालाँकि इसके बाद 
इटली स्वतंत्र हुआ फिर भी मेमिननी जिस तरह का अध्यात्मबाद लाना 
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चाहते थे वह वहाँ नहीं आ सका । मेमिनी को जो लोकतंत्रात््मक क्रांति 
अभिप्रेत थी. वह इटली में न हुईं। ममिनी की तरह यद्यपि गांधीजी 
अध्यात्मवादी थे फिर भी वे सशस्त्र क्रांतिबादी नहीं थे। आम जनता के 
हाथों में शस्त्र देकर लोकतंत्रात्मक क्रांति होने का गेरिबाल्डी का विश्वास 
गांधीजी को मान्य नहीं था । गांधीजी का विचार था कि अगर 
नरेशों या सरमायेदारों के राजदरबारो षड़यंत्रों सेया उनके मातहत 
राजनीतिशों द्वार आधुनिक भारत का निर्माण हुआ तो यहाँ लोकतंत्र 
स्थापित होने के बदले सामन्तशाही का आसन जम जायगा। उनके 
मतानुसार भारतीय लोकशाही का जन्म श्राम जनता को हथियार देकर 
नहीं बल्कि उसका आत्मब्रल संगठित करने से ओर उससे निर्माण होने 
वाले स्वव्यापी असहयोगी युद्ध से या शांतिमय कानून-भंग से होगा । 
भारतीय स्वराज्य की रक्ता के लिए वे ब्रिटिशों की मदद जरूरी नहीं मानते 
थे। उनका कहना था कि हिंदी जनता में आत्मत्रल के संगठन से जो 
लोकतंत्र बनेगा वह बाहरी हमलों के अलावा भीतरी तानाशाही व 
साम्रज्यवादी प्रवृत्ति से सफलतापूबंक अपनी रक्षा कर सकेगा । इसीलिए, 
करीब ३० साल तक सत्याग्रह की दीक्षा लिये हुए क्रांतेकारियों के नेतृत्व 
में श्राम जनता का आत्मन्नल याने शांतिमय प्रतिकार की शक्ति जुटाने 
की कोशिश गांधीजी ने की। इस कार्य के आधार पर भारतीय जनता 
ने अंग्रेजों से श्रपनी आखिरी लड़ाई को भी चलाया । इससे समस्त 
संसार की राजनीति में आज इस अहिंसात्मक क्रांति को महत्व मिल 
रह है | 

मानव-संल्कृति तानाशाही व पूजीवाद से ऊत्र गई है। यूरोप के 
इतिहास से यह सिद्ध हो चुका है कि ज्ञात्रन्नत्ति तथा वेश्यबृत्ति के 
श्रनियंच्रित संगठन से सही लोकतंत्र का निर्माण नहीं दो सकता | जनता 
के ब्रह्मतेज या आत्मत्नल को छोड़कर सिफ्फे शस्त्र ओर द्रव्यवल पर खड़ा 
यूरोपीय संस्कृति आज नष्टप्राय हो रही है। यूरोप में सुख-शांति पैदा 
करने के लिए वहाँ की जनता का आत्मबल संगठित करना ओर शांतिमय 
अ्त्यक्षु प्रतकार से सही लोकसत्ता व समाजसत्ता को स्थापना करना दी 
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एक मार्ग है। लेकिन उसके लिए. आवश्यक आत्मचल, इस मार्ग से 
नेतृत्व करने के लिए जरूरी तपोनिष्ठ नेता और उसकी आज्ञा में आम 
जनता को संगठित करके श्रात्मबल के सहारे आथिक व अ्न्यायों का 
प्रतिकार करने की ताल्लीम जनता को देनेवाला सत्याग्रही वर्ग आज यूरोप 
में नजर नहीं आ रहा है, जिससे अपनी संस्कृति की गिरावट को रोकने में 
उनके सफल होने की कोई आशा नहीं है | यूरोपीय नेतृत्व का जमाना 
पहले जंग के बाद ही मिट चुका है। अ्रत्र भारताय नेतृत्व का समय 
आनेवाला है, ऐसा भारत के सत्याग्रही क्रांतिकारियों को लग रहा है | 

भारतीय राष्ट्रवाद शुरू से ज्षात्रवत्ति या वेश्यबृत्ति पप आधारित 
नहीं रहा। गांवीनी का यह आध्यात्मिक, राजकोय व सामाजिक सिद्धान्त है 
कि कोई भी राज्य-संस्था संपूर्ण न्याय की प्रस्थापना नहीं कर सकती और. 
इसीलिए. दंडहीन समाज-रचना या राज्यसंस्था का अत्यंत अभाव ही 
मानव-समाज की पूर्णावस्था है। आजतक भारत एक तरह की राष्ट्रीय 
क्रांति में संलग्न रह् और इसी अवस्था में सत्याग्रह -तत्वज्ञान का विकास 
हो रहा था, जिससे आजतक सामनन्‍्तशाही व पूंजीवाद के खिलाफ खुला 
मुकाबला करने के लिए सत्याग्रही शक्ति कमी खड़ी न रही । इसीलिए 
कुछ लोग यह आज्षिप कर सके कि सत्याग्रह-तत्वज्ञान सरमायेदारों व 
पूजीवादियों की दबेल है । लेकिन यह सरासर गलत है | यूरोप की तरह 
अगर भारत आज़ाद होता ओर पूजीवाद व लोकशाही के दमनचक्र से 
आम जनता को रोंदा जाता तो सारे संसार को दिखाई देता कि सत्याग्रह 
तत्वज्ञान इस दमनचक्र के खिलाफ खुला विद्रोह कर रहा है। जिससे सारे 
संसार को विश्वास हो जाता कि सत्याग्रह-द्शन सच्ची लोकसत्ता व समाज- 
सत्ता का हामी है। 

यह बात कई बार स्पष्ट कर दी गई थी कि हिंदुस्तान में जिस स्वराज्य की 
स्थापना होगी, वह प्रजासत्तात्मक होगा व उसमें नरेश व पूजोपति रहेंगे" 
भी तो वे महज ननता के सेवकों के तौर पर रहेंगे । शुद्ध बौद्धिकवाद 
की दृष्टि से, समाज में सरमायेदार, जमींदार व कारखानेदार वर्ग होना ही 
नहीं चाहिए, ऐसा कहनेवाले समाजवादी तत्वजश्ञान को गांधीजी स्वीकार 
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नहीं करते थे | उनके मतानुसार घनिकवर्ग का स्वामित्व तो रहता ही नहीं। 
विश्वस्तरूप में भी वे कप्तक रहें श्रथवा समाज ने जो थाती उन्हें सौंपी 
है, वह उनसे कन्र पूरी तरह वापस ले ली जाय, इसका निर्णय समय-समय 
पर तत्कालीन लोकमत के अनुसार किया जाय, यह प्रजासत्ता का सिद्धांत 
भी सत्याग्रह-दश न में सन्निहित है | गांधीजी यह नहीं मानते थे कि देश 
की सब जमीन, खदानों और कलकारखानों-आदि का राष्ट्रीयकरण किया 
जाय | उसके अनेक कारण हैं और इस प्रश्न की ओर देखने का उनका 
दृष्टिकोण शुद्ध बुद्धिवादी समाजवादियों से मूलतः ही भिन्न है। फिर भी 
यह मतभेद अथवा दृष्टि-्मेद हमें समाजवाद के त्रिलकुल प्रतिकूल नहीं 
मालूम होता जैसा कि आम तौर पर लोग समभते हैं । जिस तरह उनके 
राजनैतिक तत्वशान में राजा अथवा दंडघारी राजसंथा के लिए अंतिम 
दृष्टि से स्थान नहीं है, उसी तरह उसमें निजी संपत्ति को भी अंतिम दृष्टि 
से स्थान नहीं है। सत्याग्रही नीतिशास्त्र के अनुसार निजी संपत्ति चोरी के 
सिवा कुछ नहीं है । फिर धनिक, राजे-रजवाड़े या जमींदार, सरदार वर्ग 
को समाज का ट्रस्टी या सेवक बनाया जाय, इस विचार में भी यह समाज- 
वादी तत्व समाया हुआ है कि महज स्वामित्व के अधिकार के चल पर 
- सामाजिक संपत्ति का उपभोग भी समाज की सेवा के बिना नहीं किया 
जा सकता । आज सत्याग्रही व समाजवादी पक्त में जो मतभेद दिखाई 
देता है वह व्यावहारिक व ऊपरी है, कोई मूलभूत तात्विक स्वरूप का 
भेद नहीं है । 
किसी भी सामाजिक व राजकीय सुधार करने की इच्छा रखनेवाले 
के मन में दो प्रवृत्तियाँ पेदा हो सकती हैं। एक यह कि पुरानी सामाजिक 
व राजनेतिक संस्थाओं के बाह्य रूप को कायम रखकर उन्हींके अंदर नवीन 
तत्वों का प्रवेश किया जाय व उनके अन्‍्तरंग में क्रांति कर दी जाय | 
लेकिन शुद्ध बुद्धिवाद की दृष्टि से यह गोण और बहुधा खतरनाक मालूम 
होती है । फिर भी इस ढंग से सामाजिक, घामिक या राजनैतिक संस्थाओं 
के अन्तरग में क्रांति कराने या हो जाने के अ्रनेक उदाहरण संसार के 
इतिहास में पाये जाते हैं। अंग्रेजों ने अपने रानसत्ताक राज्यसंगठन का 
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शन्तरंग आमूल बदलकर इसे प्रजातत्तात्मक बना डाला। हमारे वेदांत 
ने अपढ़ जातियों में रूह मूतिपूजा को, अनेक देवताओं के विविध संप्रदायों 
को, बाह्मयतः क्षति न पहुँचाते हुए सामान्य जनता में श्रहं ब्रह्मोडस्मिः के 
सर्वश्रेष्ठ सिद्धांत के प्रचार का प्रयत्न किया । भागवत्‌-धर्मी साधुसन्तों ने 
वर्णाश्रम-धर्म की पुरानी चोखट को बाहर से कायम रखकर गौतम बुद्ध 
की भूतदया, सामाजिक समता और अहिंसा का समर्थन किया और इसी 
क्रम को जारी रखकर म० गांघी वर्णाश्रम-घर्म व रामराज्य--इन पुराने 
शब्दों के आधार पर बीसवीं सदी के अनुरूप सामाजिक समता व प्रजा- 
सत्ता का प्रचार भारतीय जनता में कर रहे थे। मतलब यह कि सामाजिक, 
धार्मिक व राजनैतिक संस्थाओं का मूल बाह्यम-रूप कायम रखकर उनके 
अंतरंग में क्रांति करने की एक सुधार-ब्त्ति व पद्धति संसार के इतिहास में 
दिखाई देती है | यह दृत्ति अंग्रेजों व हिंदू लोगों में अनेक वर्षों की परंपरा 
से चली आई है। श्रीकृष्ण, शंकराचार्य व भावत्‌-धर्मी साधुसन्तों ने 
इसी बत्ति का अवलंत्रन लेकर हिंदू समाज का विस्तार किया | लो० तिलक 
व म० गांधी ने सामाजिक, धामिक व आशिक विषयों में इसी दृत्ति का 
अवलंत्र लेकर विदेशी सत्ता के खिलाफ चलनेवाला राष्ट्रीय क्रांति का 
कार्य मारत के इतिहास में हृद दर्ज तक पहुँचा दिया। हमारी संस्कृति 
में यद्यपि सबोंगीण क्रांति करना आवश्यक था, फिर भी राष्ट्रीय स्वतन्त्रता 
के प्राप्त होने तक वह असम्भव था, इसीलिए सिर्फ राजनैतिक विषयों को 
छोड़कर अन्य सुधार-कार्यो में यह बत्ति व पद्धति ग्रहण करना उन्हें आव- 
श्यक व इष्ट मालूम हुआ | लो० तिलक व म० गांधी के क्रांतिवाद का और 
सामाजिक, धामिक या आशिक क्षेत्रों में नरम ध्क्ति का यही एक खुलासा 
हो सकता है और यही उसका समथन है । 

। इस सुघार-वृत्ति से भिन्न एक शुद्ध बुद्धिवादी क्रांतिकारी इत्ति है । 
प्राचीन भारत में गौतम बुद्ध ने इसीकों अंगीकार किया था | हमें ऐसा 
लगता है कि आधुनिक भारत की सब समस्याएँ इस बुद्धिवादी क्रांतिकारी 
चृत्ति का अवलंब लिए बिना नहीं हल हो सकेगी | फिर मी यह बुद्धिवादी 
क्रांतिकारी बत्ति सशस्त्र न बनकर सत्याग्रही रह सकेगी और उसके वैसा: 
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रहने में भारत का सही हित और माहात्य है | आज ऐसी कोशिश 
समाजवादी नेता कर रहे हैं। पहला प्रयत्न व्यक्तिवादी था तो आज का 
समाजवादी है, इतना भेद यद्यपि दिखता है फिर भी दोनों प्रयत्नों का 
अंतरंग एक ही है । बोद्धिक क्रांतिवादी इत्ति फेलने से भारतीय संस्कृति 
की मूल प्रकृति नष्ट होगी, गांधीजी के सत्याग्रही पक्ष को समाजवादी पक्ष 
के बारे में ऐसा डर मालूम होता है। इसके विपरीत गांधीवादियों के 
प्रवत्नों से भारत के इतिहास का अ्रेघानुकरण होने का व अपने तथा 
अपनी संस्कृति के पिछुड़ जाने का डर समाजवादी पत्च॒ को लगता है । 
लेकिन ऐसे डर का अरब कोई कारण नहीं है | हमारा मत है कि प्राचीन 
भारत की आत्मप्ररणा का उदधार करनेवाला पक्ष व बुद्धिवाद के सहारे 
हमारी व संसार के अन्य राष्ट्रों की संस्कृति की निर्विकार भाव से तुलना 
व अध्ययन करके आगे बढ़नेवाला पक्ष इनमें द्वेतमाव फ़ेलने का या 
व्यवहारिक विरोध उत्पन्न होने का समय अब नहीं रहा है । 


लो० तिलक, योगी अरविंद व म० गांधी के प्रयत्मों से भारतीय 
संस्कृति का उज्ज्वल पक्ष संसार के सामने आ गया है । पश्चिमी संस्कृति 
के अनिष्ट पक्ष को भी संसार पहचान चुका है। मारतीयों के हृदय में 
स्वतंत्र इतिहास निर्माण करने की आत्मप्रेरणा पूरी तरह जाशत हो गई है 
ब उसके गष्ट्रवाद का अनुकरणात्मक स्वरूप म० गांघी का नेतृत्व प्रहण 
रने के बाद नष्ट हो गया है। यह डर अमत्र तब्राकी नहीं रहा कि 
आधुनिक भारत आज या कल हमाने प्राचीन इतिद्यस का या संसार के 
किसी भी राष्ट्र के श्राधुनिक इतिहास का अंधानुकरण फरेगा। स्वतंत्र 
इतिहास निर्माण करके संसार को नवसंदेश देने की आत्मप्रेरणा उसमें 
जाग्त हुई है। उसने आज्ञादी के ग्रांदोलन में सत्याअह् का जो अपूर्व 
क्रांतिशास्त्र निर्माण किया उपकी ओर सारे संसार का ध्यान खिंच गया 
है तथा स्वतंत्र रूप से निर्माण करने की आत्मप्रेरणा उसे है। समय आया 
है कि उसको आत्तमप्रेरणा शुद्ध बुद्धिबाद की दीक्षा ले ओर श्रकेले 
श्रीक्षप्ण की ही नहीं गोतम बुद्ध की परंपरा को भी वह अपना ले | 
भारत के आजाद त्रन जाने पर देश के विचारशील लोगों छा व 
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राजनैतिक नेताओं का ध्यान इस प्रश्न पर केन्द्रित हुआ कि देश की सम्यता 
को समाजवादी बनाने का काम अब कोन ओर किस तरह करेगा | भारतीय 
स्वातंत्य के प्राप्त करने का श्रेय म० गांधी तथा उनके सत्याग्रही तत्वज्ञन 
को मिल गया । अ्रब समाजवाद के बारे में गांधीजी का क्या रूख है, इसको 
समझने की आवश्यकता हरेक महसूस करने लगा है। इसमें कोई आश्चय 
नहीं कि लोगों तथा राजनेतिक नेताओं को ऐसी आशाएँ बंधी थीं कि जिस 
तलज्ञान के सहारे व जिस नेता के नेतृत्व में भारत को राजनैतिक आजादी 
मिली, उसीके सहारे व मार्ग-दश न में शेष सामाजिक-आर्थिक क्रांति का 
कार्य पूरा हो सकेगा । जन्ससे भारत में समाजवादी पक्ष स्थापित हुआ और 
भारतीय जनता के सामने वह समाजवादी क्रांति के विचार रखने लगा 
तबसे गांधीजी कहते थे : “मैं भी एक समाजवादी हो हूँ। सत्याग्रही क्रांति- 
शास्त्र का उपयोग स्व॒तन्त्र भारत का राज्य समाजवादी बनाने के काम में 
हो सकता है ।” यही विश्वास नौजवान समाजवादी कायकर्त्ताश्रों में वे 
पैदा कर रहे थे। १६४२ के आंदोलन के पहले, कांग्रेस के रामगढ़- 
अधिवेशन में रखने के लिए श्री जयप्रकाश नारायण ने गांधीजी के पास 
एक प्रस्ताव भेजा था, जिसमें स्वृतन्त्र भारत में जिस समाजवादी राज्य को 
प्रस्थापना करनी हैं उसका पूरा ढाँचा दिया था। गांधीजी ने उस प्रस्ताव 
पर अपनी सहमति प्रकट की थी। उसके बाद ८ श्रगस्त १६४२ के दिन 
जन्न सत्पाग्रह-संग्राम का प्रध्ताव उन्होंने अ० भा० कांग्रेस-समित्ति में रखा 
तत्र उन्होंने एलान कर दिया कि वे फ्रेंच तथा रूसी क्रांति से अधिक 
मूलगामी क्रांति की प्रेरण लोगों को दे रहे हैं। ८ अगस्त के अपने भाषण 
को समाप्त करते हुए उन्होंने कहा : “मेरा विश्वास है कि विश्व के 
इतिहास में हमारे स्वातंत्य-संग्राम से अधिक न्यायसंगत लोकतांबिक संघषे 
कहीं नहीं हुआ है | जच्र में जेल में था तो श्री कालाइल-रचित फ्रांस 
की क्रांति का इतिहास मैंने पहा ओर पं० जवाहरलालजी से मुझे रूस 
की क्रांति का कुछ हाल मालूम हुआ | मेरा यह विश्वास पक्का हुआकि ये 
संघर्ष हिंसात्मक साधनों से किये जाने के कारण जनतंत्र के आ्राद्श को 
प्राप्त करने में असफल रहे | जनतंत्र की जो मेरी कल्पना है ओर जिसका 


है 
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आधार अहिंसा है, उसमें सबके लिए समता व स्वतन्त्रता होगी । प्रत्येक 
अपने भाग्य का स्वयं निर्मोता होगा | इसी स्वातन्त्य-संग्राम के लिए में 
आज आपको आह्वान कर रहा हूँ ।?? 

१६४७ में जन भारत को आजादी मिलने की तिथि निश्चित हो गई 
तत्र उन्होंने देखा कि स्वतन्न्र भारत में समाजवादी राज्य प्रस्थापित होना 
अटल है। इस समाजवाद की स्थापना अगर अहिंसा के आधार पर हुईं 
तो समाजवादी संस्कृति यहाँ हमेशा के लिए टिक सकेगी ऐसे विचार 
उन्होंने खुल्लमखुल्ला प्रकथ किये थे | 

एक फ्रेंच दोस्त को जब्ाव देते हुए गांधीजी ने कह्य-- मुझे लगता 
है कि हिंदुस्तान में समाजवादी राज कायम होकर रहेगा। मुझे थ्राशा है 
कि हिंदुस्तानी समाजवाद आराम-कुर्सियों पर बेठकर उसूलों की डींग हांक- 
नेवालों की चीज्ञ न रहेगा, वल्कि असली रूप श्रख्तियार करेया । इस 
समाजवाद का मक़सद साफ और पूर्ण होना चाहिए, वर्ना हिंदुस्तान की 
समाजवादी सरकार किसी अ्रनिश्चित रास्ते चलने से नाकामयात्र हो सकती 
है। मुझे खुद तो यही उम्मीद है कि हिंदुस्तान का भावी समाज अहिंसा 
की बुनियाद पर खड़ा होगा | तभी समाजवाद्‌ हिंदुस्तान में हमेशा कायम 
रह सकेगा |? 

अगर भारत में स्थापित होनेवाला समाजवाद सत्य ओर अर्दिसा के 
साधनों से लाने का प्रयत्न कांग्रेसियों या भारतीय समाजवादियों ने न किया 
तो देश की क्‍या दशा होगी, इसपर कांग्रेसजनों को सचेत करते हुए 
गांधीजी ने ७ मई १६४७ को लिखा : “तुम्हारा ध्येय सदा साफ ओर पूर्ण 
होना चाहिए और उसे प्राप्त करने में अगर तुम लोगों ने सत्य ओर श्रहिंसा 
को पूणारूपेण न अपनाया तो जिस समाजवाद को तुम स्थापित करना 
चाहते हो, वह छिन्न-भिन्न होगा श्रोर जिस प्रकार ऊंचे पहाड़ से थाटी के 
बीच गिरनेवाले पदार्थ का नामोनिशान मिथ्जाता है, वेसे ही त॒म्हारी दशा 
हो जायगी। अगर कांग्रेसनन या समाजवादी अपने उन ऊंचे आदशों 
पर कायम न रहें जिनकी ओर उनकी उत्तम परंपराएँ इंगित कत्ती हैं तो 


# हरिजन, १८ मई, १६४७ 


रे०्२ आधुनिक भारत 


देशभर में एक ऐसी क्रांति होगी जो साम्यवाद का मे सुगम कर देगी। 
मैं उस दुखद घटना को देखूँगा नहीं ; लेकिन मैं सावधान करता हूँ कि. 
अपनी गति-विधि को ध्यान से बढ़ाओ । ऐसा न हो कि आनेवाली 
संतति तुम्हें कोसे [?? 

ऊपर दिये गये उद्धरणों से पता चलता है कि स्वतन्त्र भारत की 
राजनीति कोन-सा रूप लेनेवाली है और उसमें अ्हिंसक समाज का 
निर्माण करनेवालों ने कौन-सा रूख झखि्तियार करना है । राजनेतिक 
स्वाधीनता की प्राप्ति के बाद श्रहिंसक समाज का निर्माण करके राज्य को 
अधिक-से-अधिक अ्रहिंसक.घुत्ति से चलाना वही मारत की मुख्य समस्या 
है । इस देश में प्रगति करने की इच्छा रखनेवाले राज्य का निर्माण 
आशिक समता के आधार पर ही होना चाहिए। इसके बारे में गांधीजी 
को ज्ञरा भी संदेह नहीं था । रचनात्मक लोकसेवा के जरिये नवसमाज 
का निर्माण करने की कोशिश करनेवाले अपने सत्याग्रही अनुयायियों 
को उन्होंने यह साफ कह दिया था कि जबतक आशिक समता के आधार 
पर समाज नहीं बनता है तबतक अहिंसक समाज तथा अ्रहिंसक राज्य-जैसे 
शब्दों का कोई मतलब ही नहीं है | वे कह्य करते कि आज की नई दिल्ली 
में दिखनेवाले महल ओर उन्हीं के बाजू में बनी गरीबों की मोपड़ियों में 
जो विष्रमता है वह स्वतन्त्र भारत में पल्ेमर भी न टिक सकेगी, न 
टिकनी चाहिए. । उनको यह साफ दिखाई देता था कि अ्रगर देश के. 
घनिकों ने अ्रपनी संपत्ति को व्यागकर यह विषमता नष्ट न की तो आज 
या कल इस देश में अत्याचारी व रक्तरंजित क्रांति होगी । स्वतंत्र भारत की 
राजनीति का सही रूख ऐसा होना चाहिए कि जिससे रक्करंजित क्रांति व्लः 
जाय, देश की आशिक विषमता नष्ट हो और समता फे आधार पर 
अहिंसक समाज और अहिंसा की दिशा में आगे बढ़नेवाले राज्य काः 
निर्माण हो जाय | इसीलिए. स्वतन्त्र भारत में जो कांग्रेस-मंत्रिमंडल त्रना 
उसके सूत्र उन्होंने प॑ं० जवाहरलाल नेहरू के हाथ में साँप दिये। इतना 
ही नहीं बल्कि वे चाहते यह थे कि जब्च पं० नेहरू ख्वतन्त्र भारत के प्रधान 
मंत्री बनेंगे ओर कांग्रेस के पुरानी पीढ़ी के सन्च नेता देश के कारोबार को! 


सत्य ग्रही क्रांतिशास्त्र ३०३ 


सम्मालेंगे तत्र कांग्रेस का अध्यक्षपद आचार्य नरेंद्रदेव या जयप्रकाश 
नारायण-जैसे समाजवादी दल के नेता को दे दिया जाय | लेकिन १६४७ 
के अन्त में गांधीजी ने जो दूरदर्शितापूा सलाह दी थी, उसको पुरानी 
पीढ़ी के कांग्रेस-नेताओं ने नामंजूर किया जिससे गांधीजी की मृत्यु के 
बाद समाजवादी दल कांग्रेस से अलग हो गया | इस तरह कांग्रेस का 
समाजवाद की दिशा में अग्रतर होना रूक गया ओर कांग्रेस केवल राज- 
नेतिक लोकतन्त्र व राष्ट्रीय स्वातन्त्य की रक्षा करनेवाला राष्ट्रीय राजनैतिक 
दल बन गया । सामान्य जनता का हित करने के लिए स्थापित शासन 
से भूगड़नेवाली तथा जनता की क्रांति-प्रव्ृति का प्रतिनिधित्व करनेवली 
राष्ट्रीय संस्था एक सत्ताधारी राजनैतिक दल में चंठल गई । श्र लोगों को 
सामाजिक क्रांति के लिए प्रोत्ताहित करके उसके बल पर क्रांतिकारक राज- 
नीति का चलाना उसके द्वारा हो सकने की कोई संभावना ही नहीं रही है । 

स्वतन्त्रता मिलने पर यहाँ की राजनीति समाजवाद की ओर अग्रसर 
होगी, इसमें किसीको संदेह नहीं था । दो महायुद्धों के बीच मानव-तमाजञ 
की लोकशाह्वी-निष्ठा पर एक विकराल संकट आ पड़ा था। १६वीं सदी के 
मध्य में यूरोप में कॉल माक्स ने समाजवादी ध्येय को क्रांतिकारक रूप दिया 
था। फिर भी १६१७ में रूस में नोल्शेविक क्रांति हुईं । उस समय तक 
इस क्रांतिकारक समाजवाद को जागतिक राजनीति में कोई ख़ास स्थान न 
था। लेकिन बोल्शेविक क्रांति के बाद सभी देशों में क्रांतिकारी समाजवादी 
शक्तियाँ दिखाई देने लगीं। यह क्रांतिकारी समाजवाद माक्सं-प्रणीत 
वैज्ञानिक समाजवाद के रूप में सारे संसार में फेलने लगा । हरेक देश 
के शिक्षित नोजवान इस तत्वज्ञान की श्रोर खिचने लगे। लेकिन शीघ्र ही 
लोगों को अनुभव हुआ कि माक्‍्स का क्रांतिशास्त्र लोकतंत्र के लिए विघातक 
तथा वानाशाही के लिए उपकारक है | माक्संवाद जिस समाजवादी 
क्रांति को चाहता था, उसको दबाने के लिए. यूरोप में फेसिज्म तथा 
नात्सीवाद के नाम पर एकदलीय तानाशाही के नये नमृने तेयार होने 
लगे । यह दानाशाही राष्ट्रीय दृत्ति, धर्म भावना व आध्यात्मिक संस्कृति का 
बहाना बनाकर समाज में अपनी जड़ें जमा रही थी । वास्तव में यह 


३०४ आधुनिक भारत 


फासिस्ट तानाशाही समाजवाद तथा लोकतंत्र-जेसे प्रगतिशील तत्वों को 
मिदयने की इच्छा रखनेवाली एक प्रतिगामी शक्ति थी। १६३० के बाद्‌ 
पूरे यूरोप में उसका नारा बुलंद था। यूरोपीय साम्राज्यशाही के पंजे से 
अपने को सुक्त करने की कोशिश करनेवाले एशियाई देश में भी यह प्रतिगामी 
शट्टीय तानाशाही प्रिय होने लगी थी। १६३० से १६३६ के बीच एक 
सिरे पर कम्युनिस्ट तानाशाही थी तो दूसरे पर फासिस्ट तानाशादी, और 
इन दोनों के बीच में लोकशाही संस्कृति से लोगों की निष्ठा डांवाडोल हो 
रही थी | 

१६२० से १६४० तक की अवधि में भारत में कम्युनिस्ट-तत्वज्ञान की 
चर्चा जोरों पर थी | १६३३-१६ ३४ के बाद मुस्लिम लीगियों की फिरका- 
परस्ती और उसके विरोध में संगठन करनेवाली हिंदूराष्ट्रवादी निष्ठा फेलने 
लगी थी। ये दो फिरकापरस्त गिरोह घधमम-भावना व राष्ट्रभावना को 
विक्वत जनाने में संलग्न थे। यूरोप में कम्युनिज़््म व फेसिज़्म के बीच 
जो रस्साकशी हो रही थी उसकी एक तरह्ट से यह नकल ही थी | लेकिन 
ये प्रश्वत्तियाँ हिंदी राजनीति में प्रभावशाली न बन सकीं, क्योंकि १६२० 
से १६४० तक हिंद की राजनीति का प्रवाह कांग्रेस तथा गांधीजी के 
निःशस्त्र क्रांति के बह्मव के पीछे दोड़ रहा था । 

जब अन्यत्र में लोकशाही-निष्ठा दुर्दिनों के फेर में चक्कर खा रही थी 
तन्न इधर हिंदुस्तान में गांधीजी लोगों के आत्मबल को तथा सत्यनिष्ठ 
अहिंसावत्ति को जगाकर संसार को लोकशाही एवं समाजवाद को क्रांति- 
कारी अहिंसा का अधिष्ठान दिला रहे थे | गांधीजी की क्रांतिकारी अहिंसा 
से मानव-संस्कृति में जो लोकशाही व समाजवाद के पुरोगामी ध्येय निर्मित 
हुए. हैं, उनको सुप्रतिष्ठित तथा चिरंजीबव बनाने का रास्ता मिलनेवाला 
है, इस बात को पहले-पहल भारतीय युवकों के नेता पं० जवाहरलाल , 
नेहरू ने महसूस किया। इसके दरमियान भारत में जो क्रांतिकारक राज- 
नेतिक शक्ति पेदा हुईं थी, उसको १६२० से १६४० के बीच म० गांघी 
तथा पं० जवाहरलाल ने लोकशाही समाजवाद के मार्ग पर लाया, ऐसा 
कहने में जरा भी अत्युक्ति नहीं होगी । 


सत्याग्रही क्रांतिशास्त्र ३०५ 


१६३४-३४ के बाद कांग्रेस में एक समाजवादी दल कायम हुआ । 
यह कहना पड़ेगा कि इस पक्षु की स्थापना से हिंदी शजनीति में समाज- 
वाद का ध्येय बद्धमूल हो गया ओर रूत से स्फूर्ति पानेवाले कम्युनिस्ट 
पक्ष के अलावा दूसरा समाजवादी कांतिकारी दल भोरत में संगठित होने 
लगा । यद्यपि यह दल भी माक्संबाद को मानता था फिर भी हिंदुस्तान 
में कांग्रेस के द्वारा चलनेवाले आंदोलन और गांधीजी का राष्ट्रीय नेतृत्त्व 
इन दों बातों के बारे में इस पक्ष का रूख कम्युनिस्टों से हमेशा ही भिन्न 
रहा। १६३० में जो सत्याग्रह-आंदोलन गांधीजी ने चलाया था उसमें 
सम्मिलित नौजवानों ने ही इस पक्ष की नीच डाली थी। इस दल की 
मान्यता थी कि कांग्रेस व गांधीजी का नेतृत्व ये दो हिंदी राजनीति की पुरो- 
गामी शक्तियाँ हैं, और उनसे एकात्म होकर ही भारतीय समाजवादी दल 
को काम करना चाहिए | पं० जवाहरलाल नेहरू स्वयं समाजवादी 
विचार के नेता थे ओर गांधीजी भी समाजवादी ध्येय के अनुकूल थे । 
इतना ही नहीं बल्कि तरुणों के इस दल में से कुछ नेताश्रों को कांग्रेस 
की कार्यसमिति में लेकर उनके द्वारा देश के नोजवानों के हृदय के 
भाव समभकर उसमें जो सत्यांश हों उसको स्वीकार करके अपनी राजनीति 
का विकास करने का तरीका उन्होंने जारी किया था ! साथ ही इस बात 
के लिए वे सदैव सचेत रहते थे कि माक्सवाद जिस सशस्त्र क्रांति को 
मंजूर करता है वह वृत्ति इस नये दल के द्वारा कांग्रेस में दाखिल न होने 
पाये। भारतीय क्रांति का अहिंसात्मक रूप कायम रखकर समाजवादी 
ध्येयों का प्रचार करनेवाले दल के संगठन में उन्होंने कमी बाधा न डाली, 
उलदे उसकी हरदम सहायता ही की । 

पं० नेहरू तथा म० गांधी की राजनीति के इस तरह समाजवाद के 
अनुकूल होने से कांग्रेस में नोजवानों का समाजवादी दल प्रतिष्ठा पाने 
'लगा ओर कुछ लोगों को आशा होने लगी कि आजादी के ब्राद समाज- 
बाद की स्थापना करने का ध्येय कांग्रेस कबूल कर लेगी ; लेकिन इस बारे 
में निश्चित रूप से कुछ कहना असम्मव था। कई विचारशील लोगों को 
लगता था कि अहिंसक क्रांति के मार्ग से राष्ट्रीय स्वातंत््य मिलने पर ही वह 


३०६ ' अधघुनिक भारत 


वृत्ति राष्ट्र में टिक सकेगी और अगर उसमें वद्द असफल रही तो सैद्धांतिक- 
दृष्टि से अहिंसक क्रांति का ध्येय श्रेष्ठ होने पर भी व्यहाय नहीं होगा और 
भारत को उस दिशा में प्रयत्न करना छोड़ना पड़ेगा | कांग्रेस-कार्यकर्ताश्ं 
में मी इसी तरह की संदिग्ध बृत्ति गांधीजी की अहिंसक क्रांति के संबंध में 
हो तो कोई आश्चय नहीं | समाजवादी दल में शामिल होनेवाले नोजवान 
भी अ्रहिंसक क्रांति के बारे में मौन या शंकाशील थे । उनका वेसा होना 
स्वाभाविक ही था | 

गांधोजी की अहिंसक क्रांति की निष्ठा स्वयंभू व अविचल थी और हर 
दम विकसित होती गई। गांधीजी से जितनी मात्रा में लोग एकमत 
होते उनके हृदय में उतनी ही मात्रा में अहिंसक क्रांतिनिष्ठा दृढ़तर बनती 
गई । भारतीय राजनीति में गांधीजी के बढ़ते हुए. प्रभाव और यश पर 
भारतीय जनता की क्रांतिकारी बृत्ति का अ्रहिंसक होना निर्भर था श्रर्थात्‌ 
कांग्रेस के.अंतर्गत जो समाजवादी दल प्रस्थावित हुआ था उसकी अह्िंसक 
क्रांति की निष्ठा उसकी राष्ट्रीय स्वांतंत्य-ञ्रांदोलन में मिलनेवाली काम- 
यात्री पर निभर थी । १६४२ के आंदोलन में क्रांतिकारी अहिंसा-दृत्ति की 
भारतीय जनता के हृदय की निष्ठा डॉवाडोल हो रही थी। फिर भी उसका 
असर उस आंदोलन पर था जिससे आगे चलकर अंग्रेज-राजनोतिशों ने 
म० गांधी व काँग्रेस से समकोता करके आजाद की समस्या को हल कर 
दिया | यह सत्र देखकर अगर अहिंतक क्रांति के बारे में समाजवादी दल 
को अधिक विश्वास हो गया हो तो कोई आश्चर्य नहीं ] गांधीजी ने 
भारतीय स्वातंत्य का आंदोलन अपनी अहिंसा की नोति से कामयात्र कर 
दिखाया और माक्‍्सबाद पर भरोसा रखकर जिन्होंने समाजवादी दल की 
स्थापना की थी, उनके हृदय में भो अहिंसक क्रान्तिवाद की प्ररेणा" 
जमाई । इस तरह प्रसुप्त अहिंसा-बृत्ति को जाणत करके गांधीजी ने उसे 
क्रांविकारक प्रतिष्ठा दिलया दी | इसी वजह से भारत के आजाद होने पर 
यद्यपि समाजवादी दल काँग्रेस से अलग हो गया है, फिर भी, काँग्रेस-दल 
ओर समाजवादी दोनों इस बात में एकमत हैं कि मारतीय समाजवादी 
क्रांति अहिंसा के मांग से ही की जायेगी | 
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भारतीय समाजवादियों ने निःसंदिग्ध रूप में इस नीति को कबूल कर 
लिया जिससे गांधीवाद व समाजवाद के बूते पर दो राजनेतिक पंथ बनने 
की संभावना नहीं रही ओर इन दोनों निष्ठाओ्रों के लोगों को अपने में 
समा लेनेवाला ओर अहिंसा के जरिये लोकतंत्रात्मक समाजवाद का ध्येय 
हासिल करने के लिए कोशिश करनेवाला एक ही प्रजासमाजवादी पत्त 
आज भारत में बन गया है। यह कहना होगा कि आज राजनेतिक मंच- 
पर कांग्रेस तथा प्रजासमाजवादी पक्ष के दो अखिल भारतीय दल हैं 
ओर दोनों को गांधीजी को अ्रहिंसात्मक राजनीति की विरासत मिल गई 
हैं। कांग्रेस का नेतृत्व पं० जवाहरलालजी- कर रहे हैं ओर उस पक्त ने 
अभी तक समाजव.द्‌ का ध्येय प्रकट रूप में मंजूर नहीं किया है। लेकिन 
उसकी यह निश्चित नीति है कि अपने देश को समाजवाद को दिशा में 
अग्रसर होना होगा, ओर यह काम लोकतंत्रात्मक तथा अहिंसक साधनों से 
ही पूरा होना चाहिए, | ऊपरी निगाह से देखने पर लोगों को उह्कन होती 
है कि अगर लोकशाही, समाजवाद तथा अहिंसक क्रांति या सत्याग्रह के 
सिद्धान्त को दोनों पक्त मानते हैं तो दो दल बनने की क्या जरूरत थी १ 
लेकिन जत्र हम गहराई में जाकर सोचते हैं तब यह स्पष्ट होता है कि 
भल्ले ही पं० नेहरू काँग्रेस के नेता बनाये गये हों; लेकिन उस पक्ष की 
स्थापना श्रोर परवरिश समाजवादी निष्ठा पर नहीं हुईं है । जिससे उस 
पक्तु की समाजवाद में पूरी निष्ठा अभी तक नहीं है | इसके विपरीत समाज- 
वाद के प्रतिकूल विचार के लोग उसमें काफी तादाद में घुस गये हैं ओर 
समाजवाद की दिशा में कदम उठाते वक्त, उसका विरोध करते हैं। वे 
समाजवाद की स्थापना को जितनी देर तक मुल्तवी रखा जा सके, रखने 
की कोशिश करते हैं । समाजवादी पक्षु समाजवाद की प्रस्थापना के ध्येय 
को लेकर ही बना है। उस पक्ष ने सोच-समभकर अ्रनत्याचारी क्रांति के 
सिद्धान्त को स्वीकर किया है। अपने देश को उस दिशा में आगे बढ़ाने 
के बारे में उसके नेताओं के विचार तथा योजनाएं निश्चित हैं। उनको 
कांग्रेस की नीति पर्याप्त मात्रा में उपयोगी नहीं मालूम होती | उन्हें 
लगता है कि काँग्रेस के पास ऐसी कोई नीति नहीं है जिससे ठीक दिशा 
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में निष्ठापूवंक वह आगे बढ़ सके । कांग्रेस के प्रतिनिधियों का जिस विधान- 
परीषद्‌ में बहुमत था उसीने निजी संपत्ति के बारे में जो नीति निर्धारित 
की, वह समाजवाद की दिशा में राष्ट्र को बढ़ने से रोकेगी | इसीसे समाज- 
वादी पक्ष के लोग ऐसी दलील करते हैं कि काँग्रेस को समाजवाद की 
स्थापना के लिए कोई उत्साह नहीं है। इस दलील का प्रतिवाद करना 
कठिन है। इसलिए, जो यह मानते हैं कि समाजवाद की प्रस्थापना के 
बगेर हमारे देश में आर्थिक सुधार नहीं होगा उनके सामने दो ही मार्ग 
रह जाते हैं : कॉग्रेस की ओर से अपने सिद्धान्त मंजूर करवाना या को ग्रेस 
से ग्रलग होकर अपना स्वतेत्र दल संगठित करना | जन्र भारतीय समाज- 
वादियों ने देखा कि नतो काँग्रेस समाजवादी नीति कबूल करेगी, न समाज- 
वादी दल को काँग्रेस के श्रंतगत संगठित करने का अ्रवसर देगी, तत्न 
अपने सिद्धान्तों की रक्षा तथा संवद्ध न के लिए काँग्रेस से अलग होने का 
फैसला उन्हें करना पडा | लोकशाही तथा अरहिंसक क्रांति की जो विरासत 
गांधीजी की तरफ से उन्हें मिली थी उसीके आधार पर उन्होंने एक नया 
अखिल भारतीय पक्ष संगठित किया | लोकतंत्रात्मक मार्गों से ब अहिंसक 
रीति से हमारे देश को अग्रसर होना हो तो आज या कल इस पक्त के 
नेतृत्व को कबूल करना होगा । ह 

इन दो पक्षों के अलावा अहिंसात्मक क्रांति पर भरोसा न रखकर 
शास्त्रीय समाजवाद का ठेकेदार कम्युनिस्ट पक्ष भी देश में है । आज तक 
भारतीय राजनीति में यह पक्षु अ्रपने को प्रभावशाली नहीं बना सका । 
अगर गांधीजी के नेतृत्व में भारत स्वतंत्र न होता तो शायद यह पक्ष 
पनपता । आजादी के बाद भी अगर अहिंसक लोकतंत्र को रीति से 
समाजवाद की प्रस्थापना करनेवाला पक्ष न होता तो संभव था कि यहाँ 
के क्रांतिकारी अधिक मात्रा में कम्युनिस्टों की ओर आकर्षित हो जाते | 
हमारा विश्वास है कि इस देश में जो अहिसक क्रांतिनिष्ठा है वह सत्याग्रह 
समाजवाद की निष्ठा में परिणत होकर भारत में समाजवाद स्थापित करने 
में सहायक होगी । सामाजिक तथा आर्थिक रचना में क्रांति लाने के 
संबंध में जो मतमिन्नता व दत्तिमिन्नता है उसके कारण काँग्रेत, प्रजा- 
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समाजवादी तथा कम्युनिस्ट ये तीन पक्ष बने हैं। इनके अलावा कुछ 
फिरकापरस्त दल भी देश में हैं। पाकिस्तान बन जाने से तथा पृथकू 
निर्वाचन-अधिकार रद्द होकर एक मतदान-पद्धति चालू हो जाने से अर 
फिरकापरस्त दलों को चलाना मुश्किल होगा । इससे थआ्आराज राजनैतिक 
क्षेत्र में न उनकी कोई हस्ती है, न काय। प्रांतों में अपनी-अपनी जमातों 
के हित के दावेदार बने जो छोटे-छोटे फिरकापरस्त गिरोह हैं, उनको भी 
राज्नेतिक दृष्टि से महत्व मिलने की कोई संभावना नहीं है । 

यूरोप के लोकशाही राज्यों के इतिहास से ऐसा महसूस हुआ है कि 
लोकतंत्रात्मक राज्य के सुचारू रूप से चलने की दृष्टि से देश में दो प्रबल 
संगठित पक्षों का होना लाभदायी होता है | लोकशाही शासन को चलाने- 
वाले पक्षों की निष्ठा लोकतंत्र में होना भी जरूरी है । अगर इस लोक- 
शाही को समाजवाद में परिणत करना है तो धन का सामाजिक स्वामित्व 
तथा वर्गहीन समाज-रचना का ध्येय इन पक्षों के सामने होना चाहिए । 
ब्रिटेन के समाजवादी घन का समाजिक स्वामित्व का सिद्धांत केवल बुद्धि- 
बल पर सारे समाज से स्वीकृत कराके समाजवादी लोकशाही का 
निर्माण करने की कोशिश कर रहे हैं । अबतक वहाँ के सब पत्तों 
ने इस ध्येय को मंजूर नहीं किया है । इस रास्ते से बड़ी धीमी चाल 
गुजरना पढ़ता है और भारत के लिए इस धीमी चाल से जाना 
संभव नहीं है । केवल बुद्धित्बरल सामाजिक क्रांति के लिए अपर्याप्त है 
ओर शस्त्रचल का सहारा लेने से तानाशाही की बृत्ति बढ़कर लोकशाही 
को खतरा पहुँचता है । इसलिए, भारत ने अपनी राजनीति को आत्मबल 
के सहारे खड़ी करने की नीति को स्वीकार किया। गांधीजी ने सत्याग्रह 
क्रांतिशास्त्र की नसीहत भारत को दो ओर लोकशाही तथा समाजवाद के 
लिए आधारभूत सिद्धांतों को उसमें जोड़ दिया । राजा का प्रभुत्त प्रजा के 
हृदय की न्याय-बुद्धि की तरफ होना चाहिए और समाज में जो सम्पत्ति 
हो, उसका स्वामित्व किसीका निजी न होकर परमेश्वर का याने समाज का 
होना चाहिए, ये दो तत्व क्रमशः लोकशाही व समाजवाद के ध्येय के 
आधारभूत तथा आध्यात्मिक समाज-रचना के लिए, आवश्यक हैं | भारत 
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के जो राजनेतिक दल सत्याग्रह-निष्ठा को मंजूर करते हैं, उनको लोकशाही 
तथा समाजवाद का समन्वय करके पजीवादी लोकतंत्र को समाजवाद्‌ में 
परिणुत करने का शांतिमय माग सत्याग्रह के रूप में मिल जाता है । 
भारतीय लोकतंत्र श्रत्रतक समाजवादी नहीं बना है, और वैसा करने में 
बाधा डालने वाली कुछ घाराएँ भारतीय संविधान में हैं, फिर भी संविधान 
बनाने का बल भारतीय जनता में सत्याग्रह से ही पेदा हुआ है, इसको 
कोई भी भूल नहीं सकता | उसीके चल पर आधुनिक भारत में सत्यायह 
का क्रांतिकारी तत्वज्ञान सुप्रतिष्ठित हो गया है श्रोर उसमें लोकशाही व 
समाजवाद का जो समन्वय हुआ है, उससे सत्याग्रह को मान्यता देनेवाला 
कोई भी राजनेतिक पक्षु इन्कार नहीं कर सकता । आधुनिक यूरोप में 
लोकशाही व समाजवाद के सामाजिक तत्वज्ञान में जेसा विरोध पेदा हुआथा 
बैसा भारत में न हो पाया । इसके विपरीत दोनों का समन्वय करनेवाला 
और उन दोनों ध्येयों को संपूर्ण करनेवाली क्रांति करनेवाला एक नया 
जीवन-दर्शन यहाँ विकसित हो रहा है। इस जीवन-दर्शन के आधार पर 
भारतीय संस्कृति पुनर्जीबित होकर आधुनिक मानव-संस्क्ृति का नेतृत्व 
करने को समर्थ है | 

सत्याग्रह-निष्ठा ओर आधुनिक क्रांतिशास्त्र के आधार पर आधुनिक 
भारत में समाजवाद के निर्माण होने की बात सत्य होने पर भी वह सत्या- 
ग्रह-निष्ठा का अंतिम साध्य नहीं है | वर्गेहीन समाज तथा दंडहीन राज्य के 
नाम से सूचित होनेवाला ईश्वरीय राज्य, रामराज्य श्रथवा श्रात्मराज्य 
सत्याग्रह-निष्ठा का अंतिम ध्येय है | अ्रव्यभिचारी सत्यनिष्ठा तथा निरपवाद 
अहिंसा-ब्बत्ति की दीक्षा जिन्होंने ली है, ऐसे शुद्ध सत्याग्रही लोकसेवकों 
को चाहिए कि वे अनासक्त लोकसेवा के जरिये आत्मोद्धार व समाजोन्नति 
के लिए अखंड सत्याग्रह की साधना करते रहें । यत्रपि ऐसे लोकसेवक 
राजकीय, सामाजिक तथा आशिक ज्षेत्र में उस काल में आवश्यक क्रांति 
“लाने में सहायता देते रहेंगे, फिर मी किसी एक राजनेतिक दल में उन्हें 
शरीक नहीं होना चाहिए, न किसी शासन सें पदाधिकारी ही बनना 
चाहिए । सत्ता व संपत्ति के त्याग से तथा अनासक्त लोकसेवा से जो 
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आत्मबल पैदा होगा उसके आधार पर समाज में सवोगीण क्रांति लाने का 
अहिंसक शाघ्त्र उनको बनाना होगा । गांधीजी ने जिस क्रांतिकारी सत्याग्रह- 
निष्ठा का आधुनिक भारत में निर्माण किया है, उसके अध्ययु आचार्य 
: बिनोबा भाषे बने हैं । 

सशस्त्र क्रांति के साधनों से प्रस्थापित शासन को उखाड़कर नया 
शासन खड़ा करने के मांग से सामाजिक क्रांति को लाने की कोशिश करने 
पर निरकु श राज्यसत्ताधारी एकपज्षीय तानाशाही को स्थापना होने का 
खतरा रहता है। इसलिए लोकशाही में ऐसी आशा की जाती है कि 
एक सत्ताधारी पक्ष ओर उसका विरोध करनेवाले एक या अनेक सत्ता- 
कांज्षी राजकीय पक्तु देश में हों तो कोई भी पक्ष दमन या ज्यादतियाँ नहीं 
कर सकेगा और लोग न्याय के रास्ते चलनेवाले पक्ष को चुनकर न्याय 
का शासन लाने में समर्थ होंगे । क्रांति-काल में भी यह पक्षुविशिष्ट लोक- 
शाही कायम रखकर बहुमत से चुने हुए. प्रतिनिधियों में जिस पक्तु का बहुमत 
होगा उसके हाथों में शासन सौंपकर उनके बनाये कानून ओर शासन को 
चुपचाप मान ले, यही न्याय-संस्थापना की दृष्टि के अनुकूल है, ऐसा 
विचार फेल गया । लेकिन सामाजिक न्याय-संशोधन व न्याय-संस्थापन 
की दृष्टि से पक्तुविशिष्ट लोकतंत्र का यह तरीका अ्पर्यात्त है। खासकर 
जब समाज के मानस में न्‍्याय-अ्रन्याय के विचारों में परिवर्तन लाने का 
'क्ांतिकाल आ जाता है, तच्र अलग-अलग राजनैतिक पक्षों की सत्ताप्राप्त 
की होड़ में लोकतंत्र टूट जाता है या समाज पर अन्याय बढ़ जाते हैं ओर 
शासनतंत्र डॉवाडोल हो जाता है। इस अचुभव को उपेक्षित न करके 
लोकशाही शासन-व्यवस्था में न्याय-संशोधन तथा संस्थापन के बारे में जो 
दौल आ जाती है, उसको मिटाकर कार्य की प्रगति शीघ्रता से हो तथा न्‍्याय- 
संस्थापन के बारे में जो क्रांतिकारी विचार हैं वे जनता में फेलें ओर 
अहिंसक रीति से अन्याय का प्रत्यक्ष प्रतिकार करने को ताकत उसमें आ 
जाय इसीलिए, सत्याग्रह का क्रांतिशास्त्र पेंदा हुआ है । 

अन्याय-निवारण, अ्रहिंसक प्रतिकार तथा श्रनत्याचारी असहकार की 
जन-चृत्ति जैसे-जेसे जोर पकड़ेगी, वेसे-वेसे पत्तुविशिष्ट लोकशाहो के दोष 
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नष्ट होंगे तथा विभिन्न पक्षों की सत्ता के लिए. चलनेवाली होड़ से पेदा 
होनेवाला संघर्ष शांति फो मर्यादा से बाहर नहीं जायगा और न उसमें 
एकपक्षीय तानाशाही का खतरा रहेगा । इसीलिए किसी भी राजनेतिक 
दल में न मिलकर जनता के दिलों में न्याय-ब्ुद्धि तथा अहिंसा-बृत्ति 
जगाकर उसके आधार पर सामाजिक क्रांति लाने की कोशिश करनेवाले 
सत्याग्रही लोकसेवक जितनी अधिक तादाद में सामाजिक क्रांति के इस कार्ये 
में सम्मिलित होंगे उतनी मात्रा में यह सामाजिक क्रांति शरहिंसक रहेगी 
श्रौर लोकतंत्रात्मक रीति से लाई जा सकेगी | इस तरह लोकशाही शासन 
अधिक दोषरहित तथा कार्यक्षम बनेगा श्रोर उसकी मात वर्गहीन समाज 
तथा दंडद्दीन शासन की दिशा में समाज अग्रसर होगा । इस तरह सोचने 
से पता चलेगा कि आधुनिक भारत में जो सत्त्याग्रही दशन व सत्याग्रही 
क्रांतिशास्त्र पंदा हुआ है, वह लोकशाही तथा समाजवाद में अंतभूत 
हर को अपने में मिलाकर समाज को आत्मराज्य की दिशा में अग्रसर 
करेगा | 


६१४४ 
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प्राचीन सारत में गुणी, विद्वान व साहसी पुरुष थे । उसी तरह राजनीतिज्ञ राजा- 
महाराजा भी थे । इनमें से किनकी ओर मानव-जीवन का आदर्श पाने के लिए देखते 
थे ? ऋषि-सुनियों की ओर | 

-- रवीन्द्रनाथ ठाकुर 

हिन्दुस्तान के पतन का कारण बोद्धों ओर बाह्मयों का अलग-अलग होना है । यही 

कारण है जो हिन्दुस्तान में ३००,०००,००० भिखारी हैं व इसीलिए हिन्दुस्तान पिछले 

१००० वर्षों से मिन्न-मिन्न विजेताओं का गुलाम रहा है । अतणएव हमें चाहिए कि हम 

ब्राह्मणों के अदभुत बुद्धि-ज्ञान का बुद्ध के विशाल हृदय, उच्च आत्मा एवं उनके मानवी 
शुणों का निर्माण करने की अद्सुृत शक्ति के साथ संयोग कर दें | 

“स्वामी विवेकानन्द | 

भारत खंड संसार की रंगभूमि पर एक नये राष्ट्र के रूप में प्रवेश 

कर रहा है। ब्रिटिश साम्राज्य के उपनिवेश के तोर पर ही वह आजतक 
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परिचित था । अपनी इस हालत से वह उकता गया और संसार में एक 
स्वतंत्र राष्ट्र के नाते जीने की महत्वाकांक्षा उसमें जाणत हुई । इस आकांक्षा 
की सफलता के लिए पहले यूरोपीय महासमर से लेकर १६४७ तक उसने 
अंग्रेजों के खिलाफ अपना सत्याग्रह-संग्राम जारी रखा। जब्न स्वयं-निर्णोत 
स्वातंत्य-विधान उसने हासिल किया तभी यह संग्राम समाप्त हो सका । 
अब आगे भारतीय संस्कृति का रूप क्या होगा ओर सत्याग्रह-ताधना से 
स्वाधीन बना भारत संसार को क्‍या संदेश देता रहेगा, इन प्रश्नों के 
जवाब इस आखिरी अध्याय में हम दे रहे हैं | 

इन प्रश्नों का विचार करते समय इंग्लेएड के एक सामाजिक तत्व- 
वेत्ता बट्रेएड रसेल के विचार कुछ मार्ग-द्शक हो सकते हैं | १६२४ में 
विलफ्रोेड बैलाक ने 'प्रजा-सत्ता का आध्यात्मिक अधिष्ठान! * नामक एक 
पुस्तक लिखी । बद्रेएड रसेल ने उसकी प्रस्तावना में पूर्वी व पश्चिमी 
संस्कृति की तुलना करते हुए लिखा है-- 

“जापान ने इस भय से कि कहीं पश्चिमी शस्त्र-विद्या उसपर हाबी 
न हो जाय, पश्चिमी तत्वज्ञान की विजय स्वीकार कर ली। यदि दूसरे 
पूर्वी राष्ट्र भी उसो का श्रनुकरण करेंगे तो यूरोप खंड फे दुगु ण॒ सारी 
दुनिया में फेल जायँगे व मानव-संस्कृति के कुछु समय तक जंगली 
अवस्था में पहुँचे त्रिना उसके उद्धार को कुछ आशा नहीं रहेगी। परन्तु 
थदि यह प्रतिकार सैनिक बल के द्वारा न होकर आध्यात्मिक बल के द्वारा 
होगा तो, यूरोप के आपस की यादवी से निर्माण होते हुए भी, यूरोपीय 
संस्कृति के स्थायी अंश की विरासत एशिया को मिलेगी ओर जिन लोगों 
पर गोरे राष्ट्रों का भवितव्य अवलंबित है उनसे अधिक शांति-प्रिय व कम 
भौतिक बृ॒त्ति के लोगों को उस विरासत के मिलने की संभावना है। 
तथापि यह कार्य केवल पुराणु-प्रियता के बल पर न हो सकेगा । पुराण- 
परम्परा कितनी ही पूज्य क्‍यों न हो उसे चिरंतन करने का प्रयत्न करने 
से काम न चलेगा। भौतिक विद्या और यंत्र-कला की चदोलत आज 
संसार का स्वरूप चदल गया है। उन्हें आत्मसात्‌ करके ब उनपर प्रभुत्व 
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प्राप्त करके उन्हें कल्याणकारी त्रनाना चाहिए। उनकी उपेक्षा करना 
उचित न होगा। दूर-दृष्टि से विचार करने पर वे अहितकारक नहीं, 
हितकारक साबित होंगी , क्योंकि मनुष्य को भोतिक चिन्ता से मुक्त करने 
का सामथ्य उनके पास है। जिस प्रजा-सत्ता के आध्यात्मिक अधिष्ठान 
को द्व ढने का प्रयत्न वैलाक महोदय कर रहे हैं वद पश्चिमी जगत्‌ में 
पैदा हुई है। नामधारी प्रजासत्ताक राष्ट्रों में और उसके बाहर भी उसका 
स्वरूप अभी बहुत मर्यादित व अपूर्णो है ; परन्तु उसके पहले की राज- 
पद्धति से वह श्रेष्ठ अवश्य है व उसका अवलंब्नन लेनेवालों के दुगुयों 
की वजह से उसका नाश करना उचित नहीं। जिस तरह पूर्वी संसार 
के दृष्टिकोण में भलाई व बुराई दोनों हैं उसी तरह पश्चिमी दृष्टिकोण 
में भी हैं । 

पश्चिमी दुनिया जरूरत से ज्यादा जल्दब्राज है तो पूर्वी दुनिया कदा- 
चित्‌ जरूरत से ज्यादा सहनशील रही है। बहुत बार पश्चिमी लोगों को 
शक्ति से संसार का अ्रघःपात होता होगा ( आज ऐसा ही हो रहा है ) तो 
दूसरो ओर बिशुद्ध पूर्वी तत्वज्ञान बड़े-बड़े सुधार करने में शायद ही 
समर्थ हो सके । जनत्न पश्चिमी और पूर्वी विशेषताओं का संयोग होगा 
तभी नवीन आदश दुनिया के सामने आयेगा। किसी भी एक संस्कृति 
की आत्मस्तुति से उसका जन्म नहीं होगा | पश्चिमियों का सामथ्य पूर्वियों 
के आदश में काम आना चाहिए | पूर्वियों की आध्यात्मिकता पश्चिमियों 
के भीतिक साधनों की सहायता से जीवनोपयोगी बननी चाहिए । आज 
की दुनिया की रक्षा पुराने साधनों से नहीं हो सकती । श्राज के संकट नये 
हैं व उनको निवारण करने का तत्वज्ञान भी नया ही होना चाहिए |?” 

अब हम भारतीय व थूरोपीय संस्क्ृतियों की तुलना करके इस बात 
का विचार करें कि यूरोपीय संस्कृति में से भारतीयों के लेने लायक क्या 
है ? अ्रथवा यूरोपीय संस्कृति के नष्ट हो जाने पर भी कौन तत्व उसमें से 
चिरन्‍तन होने योग्य हैं? जब इन दो संस्कृतियों की तुलना की जाती है 
तो प्रायः यूरोपीय संस्कृति की तुलना मध्ययुगोन भारतीय संस्कृति से-- 
अर्थात्‌ हिन्दुस्तान के ब्रिटिश साम्राज्य में आने से पहले को संस्कृति से 
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की जाती है । बट्रेंएड रसेल ने पूर्वोक्त उद्धरण में भौतिक-विद्या, यंत्र-कला 
प्रजासत्ता व कमं-शक्ति ये यूरोपीय संस्कृति के लक्षण बताये हैं व यह 
ध्वनित किया है कि यूरोपीय संस्क्ृति भले ही अपनी सामथ्यें का दुरुपयोग 
करके संसार को पीड़ा देती हो, ओर तो ओर अपने विनाश में भी प्रह्नत्त 
हो रही हो ; परन्तु पूर्वी संस्कृति तो बिलकुल सामथ्येहीन हो रही है । 
अपनी गुलामी को मिटाने को शक्ति उसमें बाकी नहीं बची । बल्कि 
सदियों से वह अन्याय और जुल्म चुपचाप सहन करती आ रही है। 
पूर्वी संरकृति की यह सहन-शीलता, श्रकर्म्यता किसी को भी वाञ्छुनीय 
नहीं लगेगी । उसी तरह यूरोपीय संस्कृति के हमले से बचने के लिए, 
जापान ने जो सब्र तरह उसी को अंगीकार किया, पू जीवाद की स्थापना 
की, सामन्तशाही को मिद्ाकर स्थापित प्रञा-सत्ता को धनिक-सत्ता का 
विक्षत रूप दिया व राष्ट्रवाद को साम्राज्यवाद को दीक्षा देकर एशिया 
को पादाक्रान्त करने की आुरी महत्त्वाकांज्षा धारण की, इसे भी कोई 
स्पृहणीय न कहेगा । एशिया के पूर्व के ठेठ जापान से लेकर पश्चिम 
के तुर्किस्तान तक सत्र राष्ट्रों के सामने आज यह महत्व का प्रश्न खड़ा है 
कि साम्राज्यवाद को पूँजीवाद के आक्रमण से केसे बचाया जाय ? 
हिंदुस्तान को छोड़ दें तो दूसरे बहुत से देशों में, रूस की राज्यक्रांति 
होंने तक, यही धारणा फेली हुई थी कि इस हमले का मुकातला करने 
के लिए यूरोपोय संस्कृति का अवलम्बन लिए बिना कोई चारा नहीं हे । 
उसके बाद एशिया के देशों में रूसी राज्य-क्रांति का अनुकरण करनेवाला 
एक कम्युनिस्ट दल पेंदा हुआ । थोड़े ही समय में तुर्किस्तान से लेकर 
चीन तक इस दल का ज.ल फेल गया और एशिया के स्वतन्त्र देशों के 
राष्ट्रीय नेताओं को यह मालूम होने जगा कि यूरोप के साम्राज्यवाद 
के पंजे से मुक्त होने का उपाय बोल्शेविकों से सहयोग करना है | इसी 
समय चीन के राष्ट्रीय नेता डाक्टर सनयातसेन ने ब्ोल्शेविकों से चीनी 
राष्ट्रबाद का सहकाये कराके चीन को यूरोपीय साम्राज्यवाद के चंगुल 
से छुड़ाने की नीति निर्धारित की । एशिया का दुबल राष्ट्रवाद और 
ओल्शेवी क्रांति-शास्त्र का सहयोग कुछ दिन टिका | पर थोड़े ही दिनों 
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में उनका सम्बन्ध टूट गया व एशिया के भिन्न-मिन्न राष्ट्रीय पक्तों में यह 
भावना फेली कि ब्ोल्शेविक क्रांतिशास्त्र का अवलम्बन ज्यों-का-त्यों नहीं 
लिया जा सकता, या न लेना चाहिए। उधर बोल्शेविकों ने विश्यक्रांति 
के अपने ध्येय को कुछ समय तक एक किनारे रखकर अपने ही राष्ट्र का 
संगठन करने की नीति निश्चित की | आज फिर चीन अपने देश में कम्यु- 
निस्ट राज्यक्रांति को सफल बनाकर बोल्शेविक रूस का मित्र बन गया है । 
रूस अब अपनी बोल्शेविक क्रांति के जाल पूर्ण एशिया में तथा यूरोप में 
फैलाने की कोशिश कर रहा है | 

इस समय हिंदुस्तान में भी कम्युनिस्ट पार्णी बन गई है व इधर मं० 
गांधी के नेतृत्व में एक निःशस्त्र क्रांति-शास्त्र व सत्याग्रही संस्कृति-शास्त्र 
पैदा हो चुका है। उसने आधुनिक भारत के हृदय में ऐसा आत्म-विश्वास 
पैदा किया है कि सत्याग्रही तत्वज्ञान के बल पर ही भविष्य में मानव-संस्क्षति 
के इतिहास में हम एक नया अध्याय लिखेंगे। आत्मविश्वास सच्चा है या 
भूठा, इसका फेसला मविष्य ही करेगा | परन्तु सत्याग्रही तत्वज्ञान से केसी 
मानव-संस्कृति निर्मित होगी, यूरोपीय संस्कृति से उसे क्या सीखना हे, कम्यु- 
निस्ट क्रांति-शास्त्र बच समाजवादी संस्कृति से वह कुछ पाठ सीख सकती है 
या नहीं, ओर सत्याग्रह-संग्राम के फलस्वरूप जो नवीन भारतीय संस्कृति 
जन्मी है उसका रूप क्‍या होगा व स्वतन्त्र भारत के सामने आनेवाले 
प्रश्नों के उत्तर वह किस प्रकार देगी, इन बातों का विचार कर लेना 
जरूरी है | आधुनिक भारत में जो यह एक प्रकार का सांस्कृतिक श्रभिमान 
पैदा हुआ हैँ कि मानव-संस्क्ृति को देने के लिए हमारे पास कुछ 
चहुमूल्य तत्व हैं व उनकी बदौलत हमारे पास कुछ समय के लिए संसार 
का नेतृत्व आ सकेगा, वह अपूर्व है। जिस एक महात्मा के रूप में वह 
आज संसार के सामने आया है वह भी एक अलौकिक विभूति है । यह 
अपूर्व अभिमान व महात्मा गांधी की अलौकिक विभूतिमत्ता दोनों बातें 
बिलकुल प्रामक हैं, वह एक अ्रांतिरूप माया है, ऐसा भी कई लोग 
मानते हैं। ताहम वह भी उनको मानना पड़ता दै कि यह अआ्ंतिरूप 
माया संसार की एक प्रचंड शक्ति है। इस भावी संस्कृति के स्वरूप की 
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रूप-रेखा हम यहां भाव-रूप में रखना चाहते हैं । 

आधुनिक यूरोपीय संस्कृति का मूल्यांकन करते हुए पहले . यह 
देखना चाहिए कि श्रेष्ठ मानव-संस्कृति किसे कहते हैं | भारतीय संस्कृति 
को तरह यूरोपीय संस्कृति की परम्परा भी बड़ी है। आधुनिक यूरोपीय 
संस्कृति ने तो आज हिन्दुस्तान को गुलाम बना रखा है व उसको सब 
तरह लूट लिया है। ऐसी परिस्थति में भी भारत में यह अमिमान 
उदय हुआ है कि हमारी संस्कृति श्रेष्ठ हे। इसलिए पहले यह समभने 
को जरूरत है कि मानव-संस्कृति की श्रेष्ठता के सम्बन्ध में भारतीयों 
का मत या आदशे क्‍या है | इस प्रकरण के आरभ्म में कवि-श्रेष्ठ 
रवीन्द्रनाथ ठाकुर का एक अवतरण दिया है जिसमें उन्होंने भारतवासियों 
के मानवीय आदश का वर्णन किया है । उन्होंने भारत के ऋषि-मुनियों 
को मानवता का आदर्श बताया है। यही ऋषित्व, ब्रह्म-तेज, आत्म- 
ब्रल अथवा साथुत्व भारतीय संस्कृति का मानवीय आदश द्रै। भारतीय 
संस्कृति अगर संसार को कुछ सिखा सकती है तो यह साधुत्व ही | भारत 
में प्राचीन काल से ऋषिवर्ग की सृष्टि हुई व आज भी उसे उस बर्गे 
के नेतृत्व की आवश्यकता मालूम होती है । महात्मा गांधी को आज 
भारत में जो सम्मान मिल रहा है वह इसलिए कि उन्होंने भारतवष्र 
के अंतःकरण में ऋषि-मुनियों के सम्बन्ध में प्राचीन आदर फिर से पेंदा 
किया व भारत के प्राचीन ब्रह्मनतेज अथवा आत्म-बल को पुनः संगठित 
करके ऐसा विश्वास फिर से जाग्रत किया कि यह श्रात्म-नल ही आम-जनता 
के सवोंगीण स्वातम्तन्य का रामचाण उपाय है। इस साघुत्व को समभने 
के लिए. व उस दृष्टि से मानव-संस्कृति का मूल्यांकन करने के लिए नीचे 
लिखी सूक्ति आधार का काम दे सकती है : ॥ 

विद्या विधादाय घन मदाय । शक्तिः परेषां परिपीडनाय । 

खलस्य॒साधोविंपरीतमेतद्‌ | शञनाय, दानाय च रक्षुणाय | 

इस अक्ति में खल और साधु, दुनंन और सज्जन का भेद बहुत 
अच्छी तरह त्रताया गया है | इसीके आधार पर हम मानव-संस्कृति 
के हीन व श्रेष्ठ स्वरूप का भेद समझ सकेंगे | विद्या, घन ओर शक्ति 
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की आवश्यकता मनुष्य को है व उनकी बृद्धि करना प्रत्येक मनुष्य समाज 
का कर्तव्य है| परन्तु इस विद्या, घन और शक्ति का उपयोग मनुष्य 
किस प्रकार करता है यह देखकर उसकी संस्कृति की श्रेष्ठता या लघुता . 
का निर्णय करना पड़ता है। केवल विद्या, घन या शक्ति को बृद्धि 
करने से ही मानव-संस्कृति की प्रर्गात नहीं हो सकती । बल्कि इस 
विद्या, धन या शक्ति का उपयोग केसा व किस काम में हो रहा है यह 
देखकर ही यह कहना पड़ता है कि किसी समाज की संस्कृति बढ़ रही 
है या नष्ट हो रही है। मनुष्य विद्वान हो, सघन हो व सशक्त भी हो ; 
परन्तु अगर अपनी विह्वता का उपयोग सत्य-संशोधन में न करके केवल 
विवाद के लिए. करे या अपने घन का उपयोग दान के लिए न करके 
उन्मत्त होने के लिए करे, ओर अपनी शक्ति का उपयोग रक्षण के लिए 
न करके परिपीड़न के लिए करे तो उसे साधु की कोटि में न रखकर 
खल की कोटि में रखना पड़ेगा --फिर वह कितना ही विद्वानू, धनवान 
अथवा बलवान्‌ क्यों. न हो | यही न्याय समाज पर भी लागू होता है। 
आज की यूरोपीय संस्कृति विद्या, धन व शक्ति तीनों गुणों से युक्त 
है ; परन्तु वह इन गुणों का दुरुपयोग करती है, इससे इन गुणों को 
दुगु णों का रूप प्राप्त हो गया है। अतः यह कहने की अपेक्ता कि वह 
इन गुणों से मण्डित है यही कहना ज्यादा सही है कि वह पूर्बोक्त दुगु णों 
से कलंकित हो रही है। भारतीय संस्कृति के अभिमानी इसका कारण 
यह बताते हैं कि उनकी विद्या, घन व शक्ति को अध्यात्म का अधिष्ठान 
नहीं है। यूरोपीय संस्कृति को यद्द हीनता क्यों, केसे और कब्र प्रास्त हुई 
इसका भी इतिहास है । 

१एूवीं सदी के अंत में मुसलमानों के क्ुस्तुन्तुनिया लेने के बाद वहाँ 
की प्राचीन विद्या के पंडित पश्चिमी यूरोप में फेले ओर इस्लामी संस्कृति 
का संघष व प्राचीन ग्रीक-विद्या का पुनसुजीवन इन दोनों से यूगेरीव 
विद्या व व्यापार को जो गति मिली उससे आश्ुनिक यूरोप का जन्म 
हुआ । इससे पहले कुछ समय तक यूरोपीय संस्कृति मध्यन्युगीन 
धर्माधिकारियों के प्रभाव में रही । इन धर्माधिकारियों की विद्या इस 


भारतीय संस्कृति का अमृत तत्व ३१६ 


समय बिलकुल मृतावस्था को पहुँचने लगी थी | विद्या ज्ञान-प्राप्ति के 
लिए है व ज्ञान की प्राप्ति श्रनुभव से होती है इस सिद्धांत को भूलकर 
ये ईसाई धम-शास्त्री व पंडित महज गअंथ-प्रमाण के आधार पर शुष्क 
वादविवाद में विद्या का उपयोग करने लगे थे | घर्म-शान, आत्म-ज्ञान 
व भीतिकृ-ज्ञान सभी के लिए. अनुभव की जरूरत होती है। उनके 
सिद्धान्त यदि नवीन अनुभव की कसोटी पर सही न उतरते हों तो उनमें 
सुधार होना चाहिए | यह सुधार करने का अधिकार प्रत्येक पीढ़ी 
के लोगों को है । मानव-प्रगति के आधारभूत उस तत्व को मानने व 
उसके अनुसार समाज के बदलते हुए व्यवहारों का विचार करके नई 
परिस्थिति के अनुरूप नवीन समाज-बंधन निर्माण करके अथवा पुराने 
समाज-बंधनों को सुधार कर, नवीन समाज-घारण करने के लिए वे तैयार 
न थे | ऐसा न करने के लिए उन्हें ग्रंथ-प्रमाण से बुद्धि-प्रमाण व 
अनुभव-प्रमाण पर आना चाहिए था, मगर ऐसा करने की शक्ति व 
योग्यता उनमें न रह गई थी | इधर विचारशील लोगों को यह मालूम 
होने लगा कि प्राचीन घर्म-बंधन अथवा धम्म-विचार नई परिस्थिति में 
न तो कायम ही रह सकते हैं न बुद्धि को ग्राह्म ही हो सकते हैं । तन्र 
ईसाई धर्माधिकारी व रोमन केथोलिक घर्म-संस्था के खिलाफ आधुनिक 
यूरोप ने बगावत मचायी | शुरू में तो यूरोप के राजाओं ने पोप के धम- 
बंघन व सत्ता को अपने पर से हटाने में इस बगावत से फायदा उठाया | 
बाद में उन्होंने खुद घम्म-संस्था के श्रधिपति बनने का प्रयत्न किया | 
आठयव॑ हेनरी ने इसी प्रकार धर्म-क्रांति की। इस क्रांति से राजा लोग 
मध्य-युग की अपेक्षा ज्यादा अनियमित व स्वेच्छांचारी त्रन गये | इग्लैए्ड 
का सामन्त-वर्ग इससे पहले ही नाम-शेष हो चुका था। अन्र धर्माथ्रिकारी 
वबग भी राजाओं का दास बन गया | पोप का वाह्म-बंधन भी न रहा । इस 
प्रकार अन्तर्नाह्म अनियंत्रित बनकर राजा लोग यह समभने लगे कि हमारी 
आज्ञा परमेश्वर की आज है। “ना विष्णु: ए्थिवीपतिः” की उक्ति के अनुसार 
वे अपने को परमेश्वर के ऐहिक प्रतिनिधि समझने लगे । इन श्रनिर्न्ध, 
अनियंत्रित राजाओं पर बंधन और नियंत्रण लगाने का काम यूरोप के व्यापारी- 
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वर्ग ने किया | इसी व्यापारी-वर्ग में केलहिन का प्यूरिटन-पंथ चला व उसी 
के नेतृत्व में आधुनिक यूरोप के बुद्धिवाद, व्यक्तिवाद, प्रजा-सत्ता और राष्ट्र 
वादये सामाजिक ध्येय निर्माण हुए । जिस मध्यम व्यापरी-वर्ग में इन ध्येयों 
का उदय हुआ उनका वर्गस्वार्थ इन ध्येयों से एकात्म हो गया और जब: इन 
आदरशों के शुद्ध स्वरूप व धनिक-वर्गस्वार्थ में विरोध उत्पन्न हुआ तन ये ध्येय 
विकृृत हो गये | वतमान यूरोपीय संस्कृति बुद्धि-स्वातंत्य, व्यक्ति-स्वातंत्य, 
जन-सत्ता व राष्ट्रवाद के आदर्शों को आज कसा विक्ृत बना रही है, उसपर 
गौर किया जाय तो यह बात समझ में आ्रा जाती है कि यह संस्कृति क्‍यों 
विनाश की ओर जा रही है ! 

पहल्ने-पहल बुद्धि-स्वातंत्र्य को लें । प्रत्येक मनुष्य को बुद्धि-स्वातंत्य 
रहना चाहिए, मगर इसके लिए. यह आवश्यक है कि वह किसी भी ग्रन्थ 
अथवा घमं-गुरु की दासता को स्वीकार न करे | यह कहना एक बात है, 
मगर यह कहना कि सत्य का ज्ञान प्राप्त करने व नवीन सत्य को शोध करने 
में सबकी बुद्धि एकसा सामथ्य रखती है, दूसरी चात है। दोमनों में बड़ा 
अन्तर है। यह कहना ठीक नहीं है कि मनुष्य की बुद्धि बाह्य-दासता से 
मुक्त होने पर पूर्णतः स्वतंत्र हो जाती है अ्रथवा उसमें सत्य-शोधन की 
शक्ति आ जाती है। ऐसा होने के लिए यह जरूरी है कि वह बुद्धि अन्तः- 
करण की व्यक्त व अ्रव्यक्त वासना व विकारों की दासता से मुक्त हो । 
मनुष्य की बुद्धि पर जैसे संस्कार पड़े होंगे व उन संस्कारों के कारण उसे 
जो सामथ्य मिला होगा उनके बंधनों से भी उसे मुक्त होने की जरूरत है। 
मनुष्य बुद्धि की सहायता से बाह्य-जगत्‌ व अपने अंतरंग का ज्ञान प्राप्त कर 
सकता है व बाह्य तथा अन्तःसृष्टि पर भी प्रभुत्व प्राप्त कर सकता है। 
इस प्रभुत्व को भी अंतर्नाह्म सृष्टि पर प्रस्थापति करने के लिए. उसे बुद्धि 
की एकाग्रता, धृति, अनासक्ति, निविकारता आदि गुण प्राप्त करने पड़ते 
हैं। खासकर जब्बतक उस बुद्धि में नवीन सत्य का आकलन करके नवीन 
आदश -सृष्टि करने का सामथ्य नहीं आ जाता या होता तबतक अपनी 
या अपने समाज की प्रगति का सामथ्य नहीं प्राप्त होता । इस तरह 
वह बुद्धि जो नवीन आदश का निर्माण कर सकती है दर असल स्वतंत्र- 
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बुद्धि हो सकती है और उसी को प्रतिभा कहते हैं। साधारण बुद्धि बाह्म 
परिस्थिति के अधीन रहती है व उस परिस्थिति का ज्ञान प्राप्त करके 
वह अधिक-से-अधिक इतना ही दिखा सकती है कि उसमें अधिकन-से- 
अधिक सुख से केसे रहें । यह सामान्य बुद्धि व्यक्तिगत, वर्गीय, राष्ट्रीय 
बगेंरा अनेक संकुचित स्वार्थों व परंपरागत विचारों एवं संस्कारों के 
अधीन रहती है। इन संस्कारों, दुर्वासनाओं व दुर्विकारों के चश्मों से 
चह बाह्य स॒ष्ट व सामाजिक व्यवह्ारों की ओर देखती है ; बल्कि यों कहें 
कि ऐसी संस्कारवश, , वासनावश व विकारवश बुद्धि अपनी एक विकृत 
सृष्टि ही निर्माण कर लेती है। यह विक्षत सृष्टि ही मानवी बुद्धि को 
अष्ट या बद्ध करनेवाली माया है। इस माया से मुक्त हुए त्रिना न 
सत्य सृष्टि का ज्ञान हो सकता है न नवीन आदश निर्माण करने का 
सामर्थ्य उसमें आ सकता है। अद्वेत वेदान्त का यह आध्यात्मिक 
सिद्धान्त है कि ऐसा सामथ्य प्राप्त करने की क्षमता प्रत्येक मनुष्य में है | 
मनुष्य के मन, बुद्धि व आत्मा के व्यक्त व अव्यक्त दो स्वरूप हैं । दोनों 
का अशुद्ध श्रंश जब्रतक नष्ट न होगा तत्रतक बुद्धि वास्तविक आत्म- 
स्वरूप व जगत-स्वरूप को समझने के लायक नहीं बन सकती । मनुष्य 
की बुद्धि का बाह्य विश्व पर प्रभुत्व स्थापित करना मानवी उन्नति के 
लिए जितना आवश्यक है उतना आवश्यक अन्तःसूष्टि पर अरथांत हृदय 
की व्यक्ताव्यक्त चासना व विकारों पर प्रभुत्व स्थापित करना भी हे । 
पहला भौतिक विद्या का और दूसरा आत्मिक विद्या का क्षेत्र है। भौतिक 
विद्या व उसके सिद्धान्त जैसे अनुभवगम्य व अनुभव-सिद्ध होने चाहिएँ 
बसे ही आत्म-विद्या के सिद्धान्त भी होने चाहिएँ। भौतिक विद्या को तरह 
आत्मिक-विद्या भी विकासशील व सजीव होनी चाहिए। इन दोनों 
विद्याश्रों के विकास का सामथ्य मानवी बुद्धि में हैं ; परन्तु वह उसके 
शुद्ध व स्वतंत्र स्वरूप में है, अशुद्ध व परतंत्र रूप में नहीं । तत््वतः देखें 
तो प्रत्येक मनुष्य अपनी बुद्धि को शुद्ध व स्वतंत्र चना सकता है व उसकी 
सहायता से भीतरी व बाहरी जगत्‌ पर स्वामित्व--विश्व-नियर्मों से मर्यांदित 
स्वामित्व--प्राप्त कर सकता है | अद्वेत-वेदान्त यही सिद्धान्त बताता है | 
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झ व्यवह्यर में हमें स्वतंत्र व परतंत्र बुद्धि में इस प्रकार भेद करना पढ़ता 
है। (१ ) जनसाधारण की अशुद्ध व परतंत्र बुद्धि तथा ( २) उनके 
असामान्य नेता की शुद्ध व स्वतंत्र बुद्धि | इसी व्यवहार-दृष्टि से 
साधारण बुद्धि को प्रज्ञा व नये सत्य का आविष्कार व नई आदश सृष्टि- 
निर्माण करनेवाली शुद्ध व स्वतंत्र बुद्धि को प्रतिभा कहते हैं। एंजलूस 
ने लुडविक फ्यूरवेक-संबन्धी अपनी पुस्तक में माक्स और अपने जसे 
उसके अनुयायियों की बुद्धि में ऐसा ही भेद बताया है--' जिस तरह 
एक उच्च भूमि पर खड़ा मनुष्य आस-पास बहुत दूरूदूर की चीजों को: 
त॒ुसनत देख सकता है वेंसी ही स्थिति हमसे तुलना करते हुए माक्‍्स की 
थो। माक्स प्रतिभाशाली? था व हम ज्यादा-से-ज्यादा 'बुद्धिमान्‌! कहे 
जा सकते हैं! इसलिए मार्क्स जो कर सका वह मुझसे नहीं हो सकता 
था।” प्रतिभा-संपन्न असामान्य नेता की शुद्ध व ख्वतंत्र बुद्धि व 
सामान्य मनुष्य की अशुद्ध, परतंत्र बुद्धि के तात्विक व व्यावहारिक भेद 
पर ध्यान न देकर समाज-निर्माण करना या उसमें क्रांति करके आमूल 
परिवर्तेन करना असम्भव है। बुद्धि-स्वातंत्रय के सिद्धान्त में इस भेद 
का विरोध नहीं ओर न सामाजिक व्यवहार में नेतृत्व व अनुयायित्व दो 
भेद करके खास मर्यादा में स्वतंत्र बुद्धि के नेता का अनुशासन मानना 
भी बुद्धि-स्वातंत्य से अमंगत हो है। इसी प्रकार यह मानना भी बुद्धि- 
स्वातंत्रय के विरुद्ध नहीं है कि जब्रतक मनुष्य की बुद्धि दुर्वासना व 
दुर्विकार से सुक्त न होगी तब्रतक वह शुद्ध व स्वतंत्र नहीं वन सकती | 
जबतक शुद्ध बुद्धि के प्रतिभावान्‌ नेता न होंगे तब्रतक मनुष्य-समाज की 
उन्नति नहीं होगी, न सबोगीण क्रान्ति जैसे महत्‌ कार्य की सिद्धि ही 
हो सकती है । इससे यह नतीजा निकलता है कि समाज की उन्नति के 
व उसमें आवश्यक परिवतव कम-से-कम क्लेश से, करने के लिए आम 
जनता की बुद्धि को भरसक शुद्ध व स्वतंत्र रखने का प्रयत्न करना लोक- 
मान्य नेता का करतंव्य है और लोगों का भी यह कतंव्य है कि वे अपनी. 
अन्तःझुद्धि का सतत प्रयत्न करते रहें। बुद्घि-स्वातंत्य के सिद्धान्त 
का यह शुद्घ और श्रेष्ठ रूप आधुनिक यूरोप ने नहीं पहचाना व अपना: 
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नेतृत्व शुद्ध बुद्धि के अथवा प्रतिभावान्‌ निःथवार्थी लोगों के हाथों में 
न देकर उस धनिक-वर्ग के हाथ में दे दिया है जिसकी बुद्धि वर्ग-स्वार्थ 
से मलिन हो चुकी है ओर जिन्होंने उसका विनियोग नित्य स्वार्थ-साधन 
में किया है। आधुनिक यूरोप की वर्तमान आपत्ति का यह एक सुर 
कारण है। फिर आधुनिक यूरोप की तमाम विद्या व कला इस धनिक-वर्ग 
की दासी बन गई है व ऐसा वर्ग कहीं यूरोप खंड में नहीं दिखाई देता 
जो यह मानता हो कि जनसाधारण की साम्पत्तिक व सांस्कृतिक उन्नति 
करना सब विद्या ओर कला का उद्देश्य है, श्रथवा जो ऐसा आ्राचरण 
करता हो। और जो अपने ञ्रात्मचल के द्वारा लोगों के आत्मन्नल को जाग्रत 
व संगठित करके समाज के लिए आवश्यक क्रान्ति को उपयोगिता उसे 
जँचाकर आत्मचल से वेसी क्रान्ति करा दे । आधुनिक यूरोप की श्रद्धा 
ही आज आत्मबल पर नहीं रही है ओर न वहाँ के किसी देश ने अब- 
तक शख््र-बल से भी अभीष्ट सवोंगीण समाज-क्रांति करने का सामथ्य 
प्रकट किया है । 

समाज-रचना-संबन्धी नवीन तत्व अथवा समाज में न्याय-स्थापना 
करनेवाले नवीन सत्य मानव-बुद्धि में कन् और केसे उदय होते हैं व 
उन सत्यों की स्थापना के.लिए. आवश्यक समाज-क्रान्ति कैसे की जाती 
है इसका ओर अधिक विवेचन करना आवश्यक है। संसार नित्य 
परिवर्तनशील है | संसार की कोई भी वस्तु स्थिर व अक्षर नहीं है। 
इसीलिए. उसे जगत्‌ अ्रथात्‌ गतिमान्‌ नाम प्राप्त हुआ है | मानव-समाज 
में, उसकी अवस्थाओं में, हम जान सके या न जान सके, मगर एकन्सा 
अन्तर होता रहता है | संसार में चिरन्‍्तन अथवा सनातन जसा कुछ नह 
है । जगत्‌ का अथवा समाज का स्वरूप जेसे परिवतनशील है उसी तरह 
उसका अवलोकन व निरीक्षण करके उसमें अपने अनुकूल परिवततन केसे 
होंगे या उसके परिवर्तन हमारे अनुकूल केसे चनाये जा सकेंगे इसका शोध 
करनेचली मानवी बुद्धि का ज्ञान भी सतत बढ़ता रहता है | समाज की 
एक अवस्था में न्याय-स्थापना के लिए जो तत्व उपयोगी होते हैं वही दूसरी 
अवस्था में अनुपयोगी ओर विधातक सात्रित होते हैं । जिस बुद्धि को यह- 
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अनुभव होता है कि समाज की जीवन-यात्रा जिस तत्व के अनुसार चलतो 
आ रहा है उसके अनुसार अ्रव आगे नहीं चल सकती, उसे प्रस्थापित 
सामाजिक अ्रवस्था की अपूर्णता व सदोषता जँचने लगती है। मानवी 
बुद्धि में हश्य विश्व व दृश्य सामाजिक परिस्थिति का प्रतिबिम्भ पढ़ता है। 
इस प्रतिबिम्न को देखकर जन्न मनुष्य को असन्तोष होता है तो वह अपने 
समाज को प्राचीन अवस्था का चित्र अपनी बुद्धि द्वारा देखने लगता 
है श्रथवा यदि उससे भी उसका समाधान न हुआ तो अपने समकालीन 
इतर समाजों की सद्यःस्थिति का चित्र उसके बुद्धि-नेत्न के सामने खड़ा 
होता है। इसकी मिसाल लीजिए : २०वीं या १६वीं सदी का परतन्त्र 
भारतीय अपनी राजनेतिक परतन्त्रता और आर्थिक दरिद्वता का दृश्य देख- 
कर असंतुष्ट हुआ तो उसकी बुद्धि अपने प्राचीन स्वराज्य की ओर 
घूमती है | यदि वह पूना में हो तो उसे पूवकालीन मराठी साम्राज्य की 
याद आती है। दिल्ली में हुआ तो मुगल बादशाहत के चित्र दिखाई 
देते हैं। इन दोनों चिनत्नों को देखकर उसकी बुद्धि को जेँचा कि अन्र 
वह पहले की श्रवस्था नहीं श्रा सकती अथवा वह भी अपूर्ण, सदोष व 
स्याज्य है ऐसा उसकी बुद्धि को लगा तो श्रन्य स्वतन्त्र राष्ट्रों के स्वराज्य- 
चित्र उसकी आँखों के सामने खड़े होते हैं । किसी को यूरोप को प्रजा- 
सत्ता का स्वराज्य-चित्र प्रिय लगता है तो किसीको रूस की समाज-सत्ताक 
प्रजा-सत्ता का चित्र अधिक मनोरम मालूम होता है । परन्तु गतकालीन 
व सद्यःकालीन स्वराज्य-चित्र के प्रतित्रिम्बों का निरीक्षण करने के बाद 
किसी भी एक चित्र से बुद्धि का समाधान नहीं हो सकता व उनके 
दोष, अपूर्णता अथवा अन्धकार को ज्ञो बुद्धि कायल हो सकती है उसमें 
यदि अपूर्णता से पूर्णता की ओर, सदोषता से निर्दोषता की ओर या 
अन्धकार से प्रकाश की ओर जाने की मानवीय आत्मा की नित्य प्रेरणा 
होगी तो वह अपने राष्ट्र ब समाज की भावी स्वतन्त्रता का एक नवीन 
चित्र खड़ा करती है और उसके अनुसार प्रत्यक्ष सृष्टि का निर्माण करके 
समाधान पाती है। मतलन्र यह कि मानवी बुद्धि में भिन्न-भिन्न काल व 
अवस्थाओं को देखकर उनके गुण-दोषों का निर्माण करने का जैसा सा मध्य 
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है वेसे ही नवीन आदश-सृष्टि निर्माण करके उसके श्रवल्ोकन करने का व 
उसकी संस्थापना के उपाय खोज निकालने का भी सामथ्य है। नवीन 
आदश-सूष्टि निर्माण करने के उसके सामथ्य ही को प्रतिभा कहते हैं।. 
योंतो प्रत्येक मनुष्य को बुद्धि में यह प्रतिभा-शक्ति अव्यक्त रूप में. 
रहती है; परन्तु प्रकट होती है वह बाज-बाज लोगों की बुद्धि द्वारा 
ही। मानवनबुद्धि के लिए अज्ञात्न््षेत्र में पहुँचकर नवीन सत्य को पाने 
व शोधन करने का जो सामथ्य है वह उसे कैसे श्रौर कहाँ से प्राप्त हुआ 
इसके सम्बन्ध में संसार में दो-तीन उपपत्तियाँ प्रचलित हैं। हम उनका: 
भी थोड़ा विचार कर लें । * 


८८ 


इन उपपत्तियों को हम आधिदविक, अधिभौतिक व आध्यात्मिक 
नाम भी दे सकते हैं | सामान्य बुद्धि में न आनेवाले नवीन सत्य प्रतिभा- 
वान्‌, असामान्य विभूति के मन में केसे स्फुटित होते हैं, इसकी आधि- 
देविक उपपत्ति इस प्रकार है कि ऐसे असाधारण बुर, गेगों को 
परमेश्वर की प्रेरणा से ये सत्य दिखाई देते हैं । वेदिक मन्त्रों के ऋषि 
मन्त्र-दष्ठा थे--ऋषयो मंत्रद्रष्टरः--जब्र साधारण लोग ऐसा कहते हैं 
तब उनके मन में यही आधिदेविक उपपत्ति रहती है। परमेश्वर के स्वरूप- 
सम्बन्धी द्वेत के तत्वज्ञान पर यह आधिदेविक उपपत्ति अधिष्ठित रहती है । 
जीवात्मा व परमात्मा ये दो हैं ऐसा मानकर परमात्मा जीवात्मा के प्रज्ञान 
चत्ुओं को नवीन सत्य का दर्शन कराता है, इस तरह यह उपपत्ति है | 
इसके विपरीत एक आधिभोतिक उपर्पात्ति है। इसके अनुसार जीव दृष्ा हे 
ओर जगत्‌ उसका दृश्य है। इस दृश्य जगत्‌ का दर्शन करके व उसके 
स्वरूप को समझकर उसमें व्यवहार करना मानव-चुद्धि का मुख्य कार्ये 
है | दृश्य विश्व के अथवा समाज की दृश्य परिस्थितियों के परिवतंनों का 
अवलोकन करना व इस परिवतेन के नियमों को खोज निकालना मानवीय 
बुद्धि का धर्म है। ब्राह्म परिस्थिति के परिवतेनों में से ही मानवी बुद्धि 
को-नवीम आदशों का अथवा नवीन सत्त्य का ज्ञान होता है। योंभी 
कहें कि इस बात में बाह्य दृश्य परिस्थिति व उनमें होनेवाले परिवतेन 
ही मानव-बुद्धि का गुरु है। यह गुरु जो-कुछ शिक्षण देगा उसके अनु- 
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सार मानवी बुद्धि का ज्ञान बढ़ता है व उसे जो सत्य दिखाई देगा उसे 
बुद्धि ग्रहण करती है। मानत्री बुद्धि को नवीन सत्यों का जो दर्शन 
होता है उसकी यह आधिभोतिक मीमांसा हैं। इस मीमांसा में सारा 
कतृ त्व दृश्य परिस्थिति व उसके परिवतन को ही दिया गया है | एक तरह 
से मानव-बुद्धि इस उपपत्ति के अनुसार दृश्य परिस्थिति की श्रथवा उसमें 
होनेवाले परिवर्तनों की दासी चनती है | इस उपपत्ति को यान्त्रिक-मौतिक- 
बाद (]४९ट८टाश7टर्व ६६2०7४॥577) कहते हैं | इसमें मानवीय 
बुद्धि का स्वातंत्रय व कतृ त्थ बिलकुल नहीं माना गया दै। इसमें 
मनुष्य-बुद्धि को स्वतंत्रता नहीं, मानवीय कतृ त्व को अवसर नहीं और 
उससे निर्मित नीतिशास्त्र में आ्रदशंवाद की कोई गुजायश नहीं। उसके 
नीति-शाख्र का आदर्श आधिभोतिक सुखबाद है और त्यागी आदशवादी 
मनुष्य व सुख-परायण स्वार्थी मनुष्य का भेद भी उस तत्वज्ञान पर बने 
मानस-शास्त्र अथवा नीतिशास््र नहीं जानते | 
काले माक्स प्रभ्ति कम्युनिस्ट तत्वज्ञों का भोतिकवाद इस यान्त्रिक- 
भौतिकवाद से भिन्न है। माक्स आदि के भोतिकवाद को स्वयंविकासी 
भीतिवाद ( [98९८४८० (०४६८०४४०७१४&॥४ ) कहते हैं । इसका 
ह मत है कि जड़ निर्जीव स॒ष्टि के परिवर्तनों के यान्त्रिक नियम 
सजीव सृष्टि पर लायू नहीं होते हैं और मानवेतर सजीब सृष्टि के प्राणी- 
शास्त्र के नियम आदर्शवादी मानव-स्ष्टि' पर ज्यों-के-त्यों लागू नहीं 
किये जा सकते | मानस-शास्त्र व नीति-शाशञ्र के ये सिद्धान्त कि मानव- 
बुद्धिध स्वतंत्र है, आदश सृष्टि निर्माण कर सकती है और उस आदश 
की प्राप्ति के लिए स्वाथं-त्याग-पू्वक प्रयत्न करना मानवीपन की उन्नत 
अवस्था है, आदि इस भौतिकवाद को मान्य है | परन्तु उसका यह 
कहना दे कि मानव-बुद्धि को नवीन समाज-रचना के जो आदर्श सूभते 
हैं वे मनुष्य-समाज की आधिभौतिक बुनियाद में अर्थात्‌ उसमें रूढ़ 
घनोत्ादन व घनविभाजन-पद्थति में क्रान्ति होने के कारण सूभते हैं और 
इसलिए, दृश्य सामाजिक परिस्थिति के परिवतन मानवीय आदर्श सृष्टि 
के परिवर्तन का कारण हूँ व इस कारण का विचार किये बिना इस बात 
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की ठीक-टीक मीमांसा नहीं हो सकती कि मानवीय इतिहास में जो भिन्न 
आदश बने वे क्‍यों बने व पुराने आदर्शों को पीछे हटाकर नवीन आदश 
प्रस्थापित करनेवाली क्रान्ति क्यों हुईं ? परन्तु यान्त्रिक-मोतिकवाद की 
* तरह मानव-बुद्धि की स्वतंत्रता... उसके द्वारा निर्मित आदश-साष्टि का 
महत्व व इन आदर्शा को प्रास्त करने के लिए मनुष्य-यत्नों की व आदर्श 
त्याग की आवश्यकता का महत्व माक्स-प्रभ्नति के भोतिकवाद भं॑ अमान्य 
नहीं । परिस्थिति मानव-बुद्धि की गुरु है यह मानकर भी इस परिस्थिति 
को मार्ग दिखाने का सामथ्य आदश निर्माण करनेवाली मानव-बुद्धि को 
है व इस दृष्टि से परिध्थिति-रूप गुरु को सिखाने का काम मानव-बुद्धि 
करती रहती है, इस सिद्धान्त पर यान्त्रिक-भीतिकवाद ने ध्यान नहीं दिया 
ऐसा माक्स ने साफ तौर पर कहा है । 
इसका अथ यह हुआ कि परिस्थिति मानवी बुद्धि की गुरु है? 
इस सिद्धान्त से श्रागे जाकर परिस्थिति का भी गुरूत्व अथवा प्रभुत्व 
मानवी-बुद्धि को देना लाज़्मी हो जाता है। किन्तु समाज के सभी 
व्यक्तियों की बुद्धि में यह स्वतंत्रता नहीं रहती । इसलिए परिस्थिति'फो 
अपने सामने क्ुकाकर उसपर प्रभुत्व जमानेवाले मनस्वी पुरुष व प्राप्त 
परिस्थिति के सामने कुक जानेवाले साधारण लोगों के कतृ त्व और 
बुद्धि में अपने आप भेद करना पड़ता है | काले-माक्स का कहना है कि 
पुराने भौतिकवाद में ऐसा भेद किया: भी गया है ; परन्तु उसे यह ह्नोत 
मंजूर नहीं | सामाजिक परिस्थिति व समाज की मनोगत आहदशे- 
सृष्टि का परिवर्तन परस्परावलम्बी व परस्पर सापेक्ष होता है। उनके 
कार्य-का रण-सम्बन्ध भी दोनों पक्ष में प्रतियोगी रहते हैं। इसलिए सामाजिक 
परिस्थिति में होनेवाले परिवतेनों का विचार न करने से आदश सृष्टि का 
विकास समझ में नहीं आ सकता । उसी प्रकार सामाजिक परिवतेनों की 
मीमांसा भी मानव-बुद्धि की आदश निर्माण करने की शक्ति और मनुप्य- 
कतृ त्व की उपेक्षा करने से नहीं की जा सकती । काले माक्स ने ऐतिहा- 
सिक तत्व-मीमांसा में जो नई ओर महत्व की च्रात जोड़ी है वह यही है । 
हेगेल प्रभति आध्यामिक इतिहास-मीमांसकों ने महज,सामाजिक आदश 
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के विकास पर सारा जोर देकर समाज की भौतिक परिस्थिति के उन 
परिवतनों की ओर ध्यान नहीं दिया, जिनके कारण उन आदर्शों का 
विकास हुआ है । इस कमी को पूरा करने के लिए माक्स ने अपनी 
इतिहास की भोतिक मीमांसा निकाली व उसके आधार पर समाजन्तत्ता 
व क्रान्ति का भविष्य बतलाया | परन्तु इसके लिए. उसने न तो यान्त्रिक 


भौतिकवाद को स्वीकार किया ओर न मानव-बुद्धि की स्वतन्त्रता व 
मानवी कतृ व्व की आवश्यकता की अवहेलना की 


मनुष्य स्वतन्त्र है व अपने बुद्धि-बल से दृश्य विश्व व सामाजिक 
परिस्थिति के परिवतेनों के नियम निकालकर नवीन आदर्श का निर्माण व 
स्थापन कर सकता है। यह सही हो तो भी उसझू यह स्वातन्त्य व 
समाथ्य सृष्टि के अन्तर्नाह्मय नियमों से मर्यादित है व उन नियमों का उल्लंघन 
करके नहीं बल्कि उनका पालन व उपयोग करके ही वह अपनी स्वतन्त्रता 
का आनन्द पा सकता है, यह हरगिज न भूलना चाहिए. । इस विषय में 
अध्यात्मवादी हेगेल और स्वयं-विक्रासो भौतिकवादी माक्स-एऐंजल्स में मत- 
भेद नहीं | एजल्स ने मानवी स्वतन्त्रता के सिद्धान्त और सृष्टि के परि- 
वर्तन के नियमों की नियति का समन्वय हेगेल के पूर्वोक्त मत के आधार 
पर ही किया है। ख॒ष्टि की नियति का उल्लंघन मनुष्य नहीं कर सकता, 
बल्कि उसका ज्ञान प्राप्त करके उसके नियमों का पालन करते हुए ही; 
उसपर अपना प्रश्न॒त्व स्थापित किया जा सकता है। इन्द्रियगोचर बाह्य 
दृश्य सृष्टि व सेन्द्रिय जीव की आन्तरिक, बाह्य इन्द्रियों के लिए अ्गोचर - 
सृष्टि, इन दोनों पर भी, उनके परिवत्तन-नियम जानकर, मनुष्य 
अपनी मर्यादित स्वतन्त्रता चल्ला सकता है व ऐसा करना उसका श्रेष्ठ 
कतेव्य भी है | ु 

यह विवेचन स्वय-विकासी भौतिकवाद के आधार पर हुआ । श्रत्र 
यह देखना है कि अद्वत-वेदांत इसके आगे चलकर क्या कहता है ? ऊपर 
एंजल्स का मानवी स्वतन्त्रता-सम्बन्धी जो सिद्धान्त बताया गया ; उसमें 
यह कहा गया कि मनुष्य के लिए जेसे इन्द्रियगोचर बाह्य सृष्ठि पर प्रभुत्व 
प्राप्त करना आवश्यक है वेसे ही मनोगोचर अन्तःसष्टि पर भी आवश्यक है। 
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पहला प्रभुत्व प्राप्त करने के लिए. उसे भौतिक विद्या का व दूसरे के लिए 
अध्यात्म-विद्या का अध्ययन करना पड़ता है । इन्द्रियगोचर दृश्य विश्व 
खोर सेन्द्रिय हष्टा जीव इन दोनों के व्यवह्वार व परिवर्तन के नियम श्रव्यक्त 
रहते हैं | इंद्रिय-गोचर सूष्टि-परिवतेन के ये अव्यक्त नियम जानना मानवी 
बुद्धि .का काम है। उसे भी खोजकर मनुष्य का जानना पड़ता है | 
दृश्य व दृश दोनों के व्यक्त स्वरूप में परिवर्तन लानेवाले अव्यक्त नियम 
अथवा उनके श्रव्यक्त स्वरूप एक ही हैं व इसीलिए. श्रद्देत-बेदांत का 
मत है कि दृष्टा दृश्य-विश्व के परिवर्तेनों को अपने अनुकूल बनाने का 
 सामथ्ये रखता है व अपनी बुद्धि से आदर्श सृष्टि निर्माण करके उनपर 
प्रभुत्व प्राम कर सकता है | दृष्टा व दृश्य दोनों के अव्यक्त स्वरूप से जब- 
तक तादात्म्य नहीं हो जाता तबतक मनुष्य, श्रध्यात्म-विद्या हो या भोतिक 
विद्या, उनके नवीन सत्यों का दर्शन नहीं कर सकता। बल्कि यों कहें 
कि जो अच्यक्त स्वरूप को नहीं समझ सका वह जीव-सष्टि व दृश्य-सृष्टि 
का स्वरूप भी ठीक-ठीक नहीं समझ सकता । हमारा श्र्थात्‌ जीवात्मा 
का, जो शुद्ध अव्यक्त स्वरूप है वही परमात्मा है । परमात्मा किंवा 
परमेश्वर जीव और जगत्‌ का ही एक अव्यक्त व शुद्ध रूप है और कुछ 
नहीं । परमेश्वर हमारे प्रज्ञा-चक्तुओं को नवीन सत्य का दर्शन कराता 
है ब मन्चर-दष्ठा-ऋषि समाधि-अवस्था में उनका दर्शन करते हैँ---इसका 
अथ यही है कि हमारे अव्यक्त अन्तरात्मा के जाग्रत होने से हमारी 
बुद्धि में स्फूर्ति या तेन आता है व वह अपने दृश्य-संशोधन विषय में 
तल्लीन हो जाती है जिससे वह आदश सृष्टि का दशन कर सकती है । 
इस दृष्टि से सामान्य बुद्धि व प्रतिभा, श्रथवा जीवात्मा व परमात्मा, दृश्य- 
जगत्‌ और उसके अव्यक्त नियम अथवा परिवर्तन-कारण, इनमें अद्वेत- 
वेद्यन्त भेद की कल्पना नहीं करता | दृश्य-जगत्‌ का स्वरूप दृष्ठा के 
ज्ञान पर श्रवलंनित रहता है। श्रशानी व ज्ञानी जीव की सृष्टियाँ मिन्न- 
भिन्न रहती हैं, जिनमें पहली मोहमयी व दूसरी सत्य है। ज्ञानी जीव को 
सत्य -सुष्टि प्रतीत होती है व अज्ञानी जीव को अज्ञानी सृष्टि | यह अज्ञान 
व. ज्ञान भौतिक व आत्मिक दो तरह का है। आत्मिक ज्ञान से दृश् का 
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अव्यक्त स्वरूप प्रतीत होता है व भौतिक ज्ञान से दृश्य-जगत्‌ का । जो 
मनुष्य अव्यक्त परमात्मा से एक-रूप हो गया है वह किसी भी देवता की 
शरण नहीं जाता या यों कहें कि आत्म-स्वरूप से भिन्न किसी भी परमेश्वर 
को नहीं जानता । शंकराचार्य कहते हैं : 
“जाह नमामि देवान्‌ | देवानतीत्य न सेवते देवम्‌ ॥ 
न तदनु करोति विधान । तस्में यतते नमो नमो मह्मम्‌ ॥।” 
अर्थात--मैं किसी भी देव को नमस्कार नहीं करता। देवाताओं के परे 
चत्ते जानेचाला मनुष्य किसी भी देव की सेवा नहीं करता व उसके बाद 
किसी भी तरह का पूजा-विधान नहीं करता | में खुद यत्न-शील, अपने 
को ही बारचार नमस्कार करता हूँ। यदि ऐसा कहें कि परमेश्वर नहीं है 
तो जीब और जगत्‌ के अव्यक्त शुद्ध रूप की ओर साधारण लोगों का 
ध्यान नहीं जाता। अत्तः लोगों को यह सिखाने के लिए, कि ज्ञीब व 
जगत का अव्यक्त स्वरूप भी है, आस्तिकवाद ग्रहण करना पड़ता है। 
परन्तु आस्तिकवाद स्थीवार करने से आम लोग यह मानकर कि अपने 
उद्धार की सारी जिम्मेदारी व बोका उठानेवाला परमेश्वर नामक जीव व 
जगत्‌ से भिन्न कोई तीसरा पदार्थ है, निष्क्रय बन जाते हैं व वही हमारी 
बुद्धि में प्रकाश डालेगा, ऐसा समझकर श्रपनी बुद्धि तक नहीं चलाते। 
महान्‌ पुरुष श्रपनी बुद्धि से जिस ज्ञान को प्राप्त करते हैं उसे वे परमेश्वर- 
निर्मित मानते हैं व उसके लिखे ग्रन्थ को पवित्र मानकर शब्द-प्रमाण 
की ओर झ्कुकते हैं | बुद्धोयोग और कर्मयोग का इस प्रकार लोप- होने से 
भौतिक विद्या व आत्मविद्या की प्रगति रुक जाती है, धर्म के नाम पर 
अधर्माचरण होने लगता है व विद्या ज्ञान के लिए नहीं विवाद के लिए. 
है, ऐसी अवस्था उत्पन्न हो जाती है। मनुष्य को बताना पड़ता है-- 
“परमेश्वर और कुछ नहीं, जोव व जगत्‌ का अव्यक्त रूप ही है व यह 
'हश्य-विश्व है--अपूर्ण ता से पूरोता की ओर, अज्ञान से ज्ञान की ओर, 
अन्धकार से प्रकाश की ओर जानेवाली मनुष्य की यत्न-रूपी व संसार की 
अनन्त वस्तुओं में छ़खंड परिवर्तन करनेवाली, श्रव्यक्ल शक्ति का व्यक्त रूप | 
वही दृष्टा व दृश्य का अव्यक्त स्वरूप अर्थात्‌ परमेश्वर है । वू ही परमेश्वर 
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है, परमेश्वर ही जगत्‌ है। उसी के कारण संसार में परिवर्तन व तेरा 
उद्धार होता है | तू ही खुद अपना उद्धार कर सकेगा | यत्न ही परमेश्वर 
है। (परमेश्वर है? यह तेरी वाणी बोलती हो तो भी वह मिन्न नहीं है 
ऐसा ही तू अनुभव कर व भौतिक विद्या और श्रध्यात्म-विद्या की सहायता 
लेकर अपने श्रयत्न से संसार पर प्रश्ुत्व पाने का अपना अधिकार तू प्राप्त 
कर |” भारतीय तत्वज्ञान के आज तक के सारे ज्ञान का यह सार तथा 
अमृत है। आत्म-ज्ञान का यह सिद्धान्त भोतिक ज्ञान की बृद्धि अथवा 
उपासना के प्रतिकूल नहीं, अ्रनुकूल ही है । वह जिस प्रकार मानवी प्रयत्न, 
जीव का स्वातंत्र्य व बुद्धि की आदशे निर्माण करने की शक्ति का विरोधी 
नहीं उसी प्रकार आत्मसष्टि व मोतिक सृष्टि के नियमों का, बल्कि नियति 
का भी, विरोधी नहीं । सृष्टि के नियम और जीव-स्वातंत्य का उसमें 
समन्वय है व जीवात्मा को परावलंची न बनाकर स्वावलंबी आत्मोद्धघार 
का ही उपदेश करता रहता है। भोतिक फलों की-प्राप्ति का जिस प्रकार 
प्रयत्न ही एक साधन है उसी प्रकार वह आत्मज्ञान या मोक्ष॒-प्राप्ति का 
भी साधन है। मोक्ष की कोई पोटडी ईश्वर के पास नहीं है । चित्त- 
शुद्धि ओर इन्द्रिय-जय के द्वारा मन को निर्विपय करना मोक्ष॒-प्राप्ति का 
सही उपाय है| अद्वित सिद्धान्त का यही सन्देश मनुप्य के लिए है । 
आधुनिक यूरोप की प्रगति का श्रेय वहाँ के व्यापारी-वर्ग को है । 
आज उस प्रगति को रोकने का श्रेय भी उसी बर्ग को है। यूरोप का 
नेतृत्व व्यापारी-वर्ग के हाथ में आने पर वहां की संस्कृति का भौतिक 
बन जाना स्वाभाविक था। भौतिक सम्पत्ति का अजेन ही समाज में इनका 
कार्य और वही इनका नित्य व्यवसाय--इससे मानवी सुख ही भोतिक 
सुख और भौतिक सुख का अथ घन से प्राप्त सुख, ऐसी मानवी सुख की 
व्याख्या यूरोप में शीघ्र ही रूढ़ हो गई । फिर व्यक्ति-स्वातंत््य का श्रथे 
हुआ धनाजन की खतंत्रता, व्यक्ति-सुख का अथ हुआ घन से मिलनेवाला 
-सुख ।. इस व्यक्तिगत सुख व धन की रक्षा करना राज्य-सत्ता का आदि- 
कतेव्य हुआ व राज्य-सत्ता हुईं व्यक्ति-गत संपत्ति की रक्षा करनेवाली 
“संस्था | इस- तरह का आर्थिक, राजनेतिक व सामाजिक तत्वज्ञान वहाँ शीघ्र 
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ही फेल गया। व्यापारी-बर्ग के सामाजिक तत्वज्ञान से व्यक्ति यदि अपनी 
संपत्ति बढ़ाता है, तो राष्ट्र की संपत्ति अपने-आप बढ़ती है। इसलिए 
राजसत्ता व्यक्ति की आथिक उन्नति में बाधक न बने । उसे बाधक न 
बनने देने के लिए राजसत्ता को लोग श्रपने हाथ में ले व प्रत्येक देश के 
लोग अपने राष्ट्र की सम्पत्ति, सत्ता व वेभव बढ़ाने का प्रयत्न करें, इसी में 
व्यक्ति, राष्ट्रओर समस्त मानव-जाति का कल्याण है |? ऐसा मायावी वेदान्त 
उत्तन्न हुआ । धनाजेन ही सब विद्याओं और शाल्रों का ध्येय चन गया | 
अपने राष्ट्र का भौतिक सुख ही सर्वश्रेष्ठ मानव-धम बन बेअ । राज-सत्ता 
को लोक-सत्ता का रूप प्राप्त हुआ ; परन्तु यह लोक-सत्ता शीघ्र ही 
धलिक-सत्ता बन गई और घनिक वर्ग का ही हिंत राष्ट्र का हित मान 
लिया गया | 

यह व्यक्तिवादी, सामाजिक विचार-श्रेणी कुछ समय तक यूरोप की 
प्रगति का कारण बनी । जच्नतक व्यक्ति बिना कष्ट के धनाजन नहीं कर 
सकता था, जन्नतक साहस ही से श्री नहीं प्राप्त होती थी ओर जच्नतक 
संयम के बिना संचय नहीं हो सकता था, तब्रतक यह कहा जा सकता 
था कि मनुष्य ने: जो-कुछ कमाया वह उसकी मेहनत का फल है। 
प्रत्येक व्यापारी को जो नफा मिलता था वह उसके साहस का फल है | 
प्रत्येक साहूकार को जो व्याज मिलता था वह उसके संयम का फल है । 
परन्तु जचसे घनोत्पादन के साधन बदल गये, उद्योग-धन्धे चढ़ गये और 
छोटे गह-उद्योग टूटकर बड़े-बड़े कारखाने चन गये तत्रसे यह व्यक्तिवादी 
अथ-शाह्न व समाज-शासत्र, जो छोटे धन्धों से उपजीविका करनेवाले 
'समाज पर लागू होता था, इस -कारखानेदार व पू जीवादी समाज पर लागू 
न होने लगा । पूजीवादी समाज में घनाजेन और कष्ट का अनुपात 
लगा रहता है। घन-संचय का ओर संयम का कुछ संत्रंघ नहीं रहता और 
यदि नफेबाज पूजीपति को साहस करना भी पड़ा तो वह अपने कष्टाजित 
“घन पर नहीं, प्रायः दूसरों के धन पर ही संभव होता है। समाज के 
घनोत्पादन के सन साधन अल्प-संख्यक वरग के पास चले जाने पर, व 
-बहु-संख्यक -निधननवर्ग को जीवन के आवश्यक साधन प्राप्त करने के 
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लिए अपनी श्रम-शक्ति को बेचकर इन अल्प-संख्यक घनिकों का दास 
बनने की नोबत आने पर, इन दोनों वर्गों में होनेवाले ठहराव व इकरार 
स्वेच्छापूवंक या राजी-रजामन्दी के इकरार नहीं हो सकते | इस प्रकार 
आशिक गुलामी में ड्रबे निधन, अशान व असंगठित व्यक्ति को शासन- 
काय में धनिक, विद्वान्‌ व संगठित वर्ग के व्यक्ति के बराबर एक मत 
का अधिकार देने से सच्ची लोकसत्ता नहीं पेंदा हो सकती । ऐसे प्रजा- 
सत्ताक राज्य की सत्र प्रातिनिधिक संस्थाएं धनिक-बर्ग के हाथ में चली 
जाती हैं। उसमें सम कानून-कायदे घनिक-वर्ग की संपत्ति के लिए बनाये 
जाते हैं। ऐसी प्रातिनिधिक संस्थाओं के प्रति उत्तरदायी मन्न्रिमंडल 
धनिक-वर्ग की संपत्ति की रक्षा करनेवाली एक दंडधारी संस्था ब्न जाती 
है | लोक-सत्ता का अर्थ है लोकमतानुसार शासन करना; परन्तु लोकमत 
चनानेवाले अखबारों व पुस्तकों पर, नहीं-नहीं ज्ञान-दान करनेवाले 
विद्यापीठ व सावेजनिक शिक्षण-संस्थाओं पर भी देश के धनिक-वर्गे 
का आक्रमण व प्रत्यक्ष नियंत्रण होने लगता है। ऐसी लोकनन्‍सत्ता में 
व्यक्ति-स्वातंत््य का अ्रथ धनिकों का सुख और निर्धनों की दासता और 
राष्ट्हित का अर्थ धनिक-सत्ता का व राष्ट्रवाद को साम्राज्यवाद का विक्ृत 
रूप प्राप्त होता है | 

इस विक्ृति को नष्ट करने का एकमात्र उपाय है-समाज के 
घनोत्पादन के साधन घनिक-वर्ग की निजी संपत्ति में से निकालकर साब॑- 
जनिक मिलकियत बन्ना देना--श्रर्थात्‌ समाज-सत्ताक प्रजा-सत्ता स्थापित 
करना । यूरोप के सामाजिक तत्वज्ञ आज इस बात को मानते हैं ; परन्तु 
आधुनिक यूरोप के सामने आज यही एक प्रश्न है कि यह क्रांति की केसे 
जाय ? इस प्रश्न का जो उत्तर काल॑ माक्से ने दिया है उसी में से श्राज 
के वेज्ञानिक समाजवाद उफे कम्यूनिज्म और उसके वर्ग-युद्ध-रूपी क्रांति- 
शासत्र का जन्म हुआ है। इसके विपरीत इस क्रांति को रोकने के लिए, 
व प्रजासत्ता का आवरण इटाकर, नागरिकों की मूलभूत स्वतंत्रता को 
छीनकर, केवल पूजी-प्रधान समाज-रचना को चिरन्तन करने के लिए 
फ़ासिज्म का उदय हुआ है | मालिक श्रौर मजदूर इस वर्गमेद्‌ को मिठाकर 
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एकवर्गीय समाज-रचना करने के लिए कम्यूनिज्म का क्रांति-शास्र बना । 
इसके विपरीत प्रचलित वग-भेद कायम रखकर समाज-सत्ताक क्रांति को दबाने 
के लिए फासिद्ञम का क्रान्ति-प्रतिचन्धक शास्त्र आज यूगेप में निर्माण हुआ . 
है। इन दोनों शास्त्रों का विश्वास शस्त्रन-बल पर है। शब्त्र-बल के भगढ़ों 
के इस वातावरण में, थ्राधुनिक यूरोप में, ग्रात्म-बल पर श्रधिष्ठित 
क्रान्ति-शासत्र फेलाने की अ्रथवा बड़े पेमाने पर उसके अवलंत्न लिये जाने 
की संभावना श्राज तो नहीं दिखाई देती । श्राधुनिक भारत में आत्म के 
जिस निःशस्त्र क्रान्ति-विश्ञान का विकास हुआ है वह कम-से-कम मारतवर्षे 
में, प्रजा-सत्ता से समाज-सत्ता में जाने के जरूर काम श्रावेगा ओर 
श्राज जो उसे श्रकेली राष्ट्रीय प्रजा-सत्तात्मक क्रान्ति का रूप मिला है 
उसके विकास में से ही स्वतंत्र भारत की सवोगीण सामाजिक क्रान्ति पेंद्ा 
होगी-ऐसा हमारा मत है । 

काले माकस के वेज्ञानिक क्रान्तिवाद का भी थोड़ा विचार यहाँ कर 
लें। माक्स ने यूरोप की पिछुली दो-तीन सदियों के इतिहास का अब- 
लोकन करके अपने शास्त्रीय या वैज्ञानिक समाज-सत्ता के क्रांतिवाद का 
स्वरूप निश्चित किया । मध्ययुगीन यूरोप में, सामन्तशाही के उदर में से 
ही व्यापारी-वर्ग का उदय हुआ | सरदारों ओर राजाओं की भौतिक व 
आशिक जरूरतें पूरी करने के व्यवसाय से उसकी चढ़ती हुई | इस बाढ़ 
में सरदार लोगों की शोर से विष्न डाला जाने लगा। उनकी श्रापसी 
संघर्ष से देश में शांति नहीं रहती थी, जिससे व्यापार व लेन-देन की उन्नति 
नहीं हो सकती थी ! यह देखकर सरदार-बर्ग को मिटाने में राजा लोगों 
की उसने मदद की ओर सामन्तशाही को मिटाने में सहयोग दिया | यह 
तामन्तवग हमारी वर्णा-व्यवस्था का क्षत्रिय-चण था | सामन्तशाहा-पद्धति 
में लोगों की रक्षा करना उनका व्यक्तिगत कार्य ही था। आसपास चार 
सिपाही इकट्रे किये ओर अपने बाहुत्रल से चाहे जहाँ एक छोटा-सा राज्य 
कायम कर लेते थे | यह ब्रिलकुल प्रारम्मिक अवस्था का ज्षात्र-धर्मं था | 
फिर चार की जगह चार सौ सिपाददी व चार दजार पेदल व घुड़सवार इकटु 
करके उन्होंने घड़ाधड़ राज्यों पर कब्जा करना शुरू किया | ताहम कुछ 
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समय तक इन सामन्त लोगों ने देश व प्रजा की रक्षा की | परन्तु बाद 
को यह लोग व्यापारियों व साहुकारों को ही लूटने लगे व देश में अराज- 
कता फेलाने लगे । बड़े पेमाने पर राष्ट्रीय एकच्छुत्री शासन स्थापित करने 
में इससे रुकावट पेदा होने लगी ओर शांति-काल में जो सम्पत्ति और 
संस्कृति की उन्नति हो सकती है बह रुक गई | इसके बिपरीत व्यापारी-वर्ग, 
स्वदेश और विदेश में व्यापार करके अपने देश की घन-दौलत बढ़ाने 
लगा | तत्र राजाओं ने इस सामन्त-वर्ग को, जो देश की साम्पत्तिक उन्नति 
में बाधा डालता था, नष्ट करके रक्षुण की जिम्मेदारी अपने हाथ में ली 
ओऔर इन उद्योग-धन्धों का राष्ट्रीयीरण किया । उस समय इस सामन्‍्त- 
, वर्ग ने परम्परागत व्यक्तिगत अधिकार और स्वतन्त्रता-रक्षा के नाम पर 
इस राष्ट्रीयरण का विरोध किया । उसने यह पुकार मचाई कि हमारे जसे 
अभिजात श्रेष्ठ वगे को कल के उपजे व्यापारी-वर्ग के समान दर्जे में ला 
रखना अप्राकृतिक है | ऐसी सामाजिक विषमता कानून के द्वारा नहीं पेदा 
की जा सकती, निद्न कुछ समय तक वह कायम नहीं रह सकती | जागीरें 
दिये ज्िना सेनापतित्व स्वीकार करके देश के लिए अपने प्राणों की आहुति 
देने को कोई भी आगे न बढ़ेगा ओर इसलिए, जागीरदार-वर्ग को नष्ट 
करने से अन्त में राष्ट्र की ही हानि होगी ऐसा भय उन्होंने दिखलाया | फिर 
भी यूरोप के बड़ते हुए व्यापारो-ब्ग ने अभीष्ठ सामाजिक व राजनंतिक 
क्रांति कर ही डाल्ली । जन राजा अपनी सेनिक-सत्ता व सम्पत्ति का दुरुपयोग 
करने ओर धनिक समाज पर मनमाना कर लादने लगे, तन किसानों का 
नेतृत्व करके, व्यापारो-बर्ग ने प्रजा-सत्ता की स्थापना की, सामाजिक समता 
की घोषणा की व राष्ट्रीय बन्धुभावना का ठिंढोरा पिव्वाया | इस तरह 
जमींदार, जागीरदार व व्यापारी-वर्ग की सलाह से यूरोप में प्रजा-सत्ता का 
जन्म हुआ । बाद को यही व्यापारी साहूकार, ओद्योगिक क्रांति के पश्चात्‌ , 
मिलमालिक और कारखानेदार चेन गये । 

इस ओद्योगिक क्रांति से घनोत्पादन को मात्रा चढ़ गई ; परन्तु अच 
इस मात्रानभेद से प्रकार-मेद पेदा हो गया । छोटे पैमाने के उद्योग-घन्धों 
से घनोत्पादन प्रायः मालिकों के श्रम से होता है| बड़े-बड़े कारखानों से 
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घनोत्वादन मालिक के श्रम से नहीं, बल्कि मजदूरों के श्रम से होता है | 
इस तरह घनोत्पादन की मात्रा के बढ़ते ही उसका प्रकार भी बदल गय।। 
मात्रा-्मेद से जन्न प्रकार-भेद पेदा होता है तब्र फिर पहले की समाज-रचना 
का प्रकार भी ब्रदलना पड़ता है । जो बन्धन छोटे धन्धोंवालों के समाज 
में निभने के लिए काफी होते हैं वे बड़े उद्योगपतियों को नहीं होते | 

कोई प्राणि-शास्त्रश्न शायद्‌ यह कहे कि घरेलू निल्ली, जंगली बिल्ली 
ओर शेर इनकी आकृति में कदाचित्‌ मात्ना-मेद ही है | परन्तु कोई 
समाज-शास्त्री यह नहीं कहेगा कि घरेलू मिल्‍ली की तरह जंगली बिल्ली 
या शेर को समाज में ब्रिना रोक-ठोक के आजाद रहने दिया जाय। बेल- 
गाढ़ी की राहदारी का नियंत्रण करने के लिए जो नियम काफ़ी होते हैं 
वे मोटर के लिए काफी नहीं होते और पॉाँच-पचास घर के गाँव के 
सावजनिक आरोग्य के नियम पाँच-पचास हजार घरवाले श्रोद्योगिक शहर 
की आरोग्य-रक्षा के लिए काफी नहीं होते | इन उदाहरणों से यह 
दिखाई देगा कि मात्रा-मेद्र से प्रकार-मेद पैदा होता है और जब समाज 
के सामाजिक व्यवहारों का परिणाम और प्रकार बदलता है तो उसके 
नियम का भी प्रकार बदल जाता है) इतना ही नहीं, बल्कि पहले की 
समाज-रचना का सारा रूप ही बदल कर उसमें क्रान्ति करनी होती है । 
काले माक्स ने यह दिखाया कि औद्योगिक क्रान्ति के कारण ऐसी ही एक 
सबोगीण सामाजिक क्रान्ति की आवश्यकता ही नहीं चल्कि शक्यता भी 
उत्पन्न हो गई है | सामन्तशाही से प्रजासता में जाने की क्रान्ति जिस 
तरह व्यापारी-वर्ग के नेतृत्व से हुई उसी तरह उसने यह भी बता दिया 
कि, प्रजासत्ता से समाजसत्ता की अवस्था में जाने की क्रांति मजदूर-बर्ग 
करेगा, जो कि पूँजीवाद के श्रधीन बना है, उसी के काम के लिए संगठित 
हुआ है और उसी समय में घनोत्पादन का काम अपने संगठित प्रयत्न से 
करते हुए क्षण-क्षण जिसका शोषण होता है । 

उसका यह मत था कि यह क्रान्ति एक-वर्गीय समाज की स्थापना 
करके मानव-समाज की नेतिक व सांस्क्ृतिक उन्नति करेगी; परन्तु उसका 
यह भी.कहना था कि उस क्रांति के लिए. यह एक ही कारण काफी न 
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होगा | समाज की एक रचना मिटकर जब उसकी जगह दूसरे प्रकार की 
रचना अस्तित्व में आती है तब वह केवल नेतिक व सांसक्ृतिक उन्नति की 
आकांक्षा से ही नहीं हो सकती । कोई भी समाज-रचना महज नेतिक्‌ व 
सांस्कृतिक दृष्टि से अपूर्ण हो तो इसी कारण से लोग उसे बदल डालने 
या उसमें क्रांति करने के लिए तेयार नहीं होते | उसमें क्रांति उसी अवस्था 
में होती है जम वह अपने श्रन्तगत विरोधों से नष्ठ-प्राय हो जाती, श्रच्छी 
तरह चल नहीं सकती या नष्ट हो जाती हे, ओर सब' लोग यह समभने 
लगते है कि उससे हमारी जीवन-यात्रा अनभ् चल नहीं सकती । प्रत्येक 
समाज-रचना में ऐसे अ्न्तगत विरोध रहते हैं व बढ़ते हैं और जन वह 
समाज-रचना टूट पड़ती है, तमी नवीन समाज-रचना स्थापित करनेवाली 
ऋांति होती है। इस प्रकार के अ्रन्तगंत विरोध पँजीवादी समाज-रचना में 
हैं ओर उसकी बढ़ती के साथ-साथ बढ़ते भी हैं । प्रत्येक समाज-रचना के 
विनाश-बीज उसीके इस अन्तर्विरोध में घुले-मिले रहते हैं व उस समाज- 
रचना की बढ़तो के साथ उनकी भी इद्धि होती रहती है। पूँलीवाद के 
विकास के साथ ही उसके विनाश-बीज यानी मजदूर-बग भी बढ़ ओर 
संगठित हो रहा है । 

पूँजीवाद का प्रमुख अन्तविरोध इस प्रकार बताया जा सकता है-- 
“इस समाज-यंत्र की तमाम प्रेरक शक्ति व्यक्तितत नफा व सर्घा में है । 
मुनाफे के लिए मजदूरों का वेतन कम करना और माल की दर बढ़ाना ये 
दो साधन पूजीपति काम में लाता है व आपस की प्रतिस्पर्धा के कारण 
मजदूरों को चूसने की नीति वह नहीं छोड़ सकता । मजदूरों का वेतन 
कम करके उन्हें चूसना ओर अपने माल की खपत बढ़ाना, दोनों बातें एक- 
दूसरे से मेल नहीं खातीं। आम जनता का शोषण होने से उसकी क्रय- 
शक्ति कम होती है व खरीददार न मिलने से माल की खपत न हुई तो 
कारखाने वन्द करने पढ़ते हैं। कारखाने बन्द हुए. तो लोग वेक|र होते 
हैं और वेकारी से जनता की क्रयशक्ति ओर भी घट जाती है । इसीसे 
आऔद्योगिक संकट पेंदा होते हैं | संकटों को दूर करने के लिए यूरोपीय 
शष्टों ने साम्राज्य का अवलंत्रन लिया । इससे कुछ समय तक वे इस 
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संकट से बचे रहे। ताहम आज यूरोप के साम्राज्यवादी देश, इस उपाय 
से भी, उस संकट को दूर नहीं कर सकते । इससे छूटने के लिए. जिस 
साम्राज्यवाद का अवलंबन उन्होंने लिया उसके द्वारा थ्राज पहले से भी 
ग्रधिक भयंकर संकट-परम्परा मह्ययुद्ध के रूप में उनके सामने आ गईं है। 
फिर साम्राज्य के बिजित राष्ट्र भी अपनी श्रौद्योगिक उन्नति करके यूरोपीय 
राष्ट्रों से श्रौद्योगिक स्पर्धा कर रहे हैं जिससे चीन, हिंदुस्तान जेंसे देशों 
की मंडियाँ उनके द्वाथ से जा रही हैं । इतना ही नहीं बल्कि जिन यूरो 
पियन पूंजीपतियों ने चीन व हिंदुस्तान में अपनी पूंजी लगाकर कारखाने 
खड़े किये उन्हींकी स्पर्धा आज यूरोपियन कारखानेवालों को चुभ रही 
है | हिंदुस्तान-जेसे देश का सौ साल तक सतत शोपण होने से यहाँ की 
निर्धन जनता भी यूरोपीय कारखानेवालों का माल ले नहीं सकती। इस 
तरह जिस संकट को वे यलना चाहते थे वह श्रधिक मीपण रूप सें उनके 
सामने आ खड़ा हुआ है। प्रत्येक देश में मालिक श्रीर मबदूरों का वर्गे- 
कलह जोरों पर है, जिसमें से क्रांति हुआ ही चाहती है | इस तरह पूंजी- 
वादी समाज-रचना व संस्कृति अपने अ्न्तविरोध के हृवन-कुए्ड में जल- 
कर भस्म हो जावेगीः--माक्स की यह भविष्यवाणी यूरोप में बहुत कुछ 
सच निकली है व सच निकलने की ब्रिलकुल तेयारी में है, यह कहना 
गलत नहीं । लेकिन यूरोप की वतमान पूजीपति-संस्कृति नष्ट होने पर 
उसमें से नवीन समाज-सत्ताक संस्कृति निर्माण होगी |? माक्स का यह 
कथन अवश्य ही सच होगा, यह विश्वास के साथ नहीं कहा जा 
सकता । हमें इसकी संभावना बहुत कम मालूम पढ़ती है| परल्तु हाँ, 
इस बात में कोई सन्देह नहीं कि मानव-संस्कृति अब आये समान-सत्ताक. 
रूप दी घारण करेगी । | 
माक्स के क्रांति-शास्त्र का स्वरूप समभने के लिए. उसके एक-दो श्र 
मतों का जिक्र करना जरूरी है। समाज-सताक क्रांति साधरणतः प्रणा- 
सत्तात्मक वेधर उपायों से नहीं बल्कि सशस्त्र क्रांति के द्वारा सफल होगी यह 
उसका साधारण सिद्धांत था। उसका मत था कि इस समाजनसत्ताक 
सशस्त्र क्रांति के बाद कुछ समय तक अनियंत्रित मनदूर-सत्ता ( 907८08- 
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07890 ्एएई ए706६ढ779८ ) स्थापित होगी। जन पूंजीवाद 
निमू ल हो जायगा तो समाज में मजदूर-बर्ग के अलावा कोई वर्ग बाकी 
न रहेगा ओर एकवर्गोय समाज-रचना स्थापित हो जायगी। इस एक-वर्गीय 
समाज-रचना में धनोत्पादन के सब्र साधन समाज की मिल्कियत हो जायँगे, 
जिससे सामुदायिक घनोत्पादन का सारा लाभ सन्चकोी एकन-सा मिलेगा । 
सबके सुख की मात्रा चढ़ जायगी, सत्चकी आवश्यकताएँ यान्त्रिक उत्पादन 
की सहायता से बहुत थोड़े कष्ट में पूरी होने लगंगी । यह विश्वास रहेगा 
कि हमारे कष्ट का फल कोई दूसरा वर्ग नहीं छीनेगा, वह प्रत्यक्ष या 
अप्रत्यक्ष आज या कल सत्रका सच्च हमारे या हम-जेसे मजदूरों को आज 
या अगली पीढ़ी में मिलता रहेगा जिससे वे खुशी-खुशी घधनोत्पादन के 
सन्न कष्ट स्वीकार करेंगे | बाल, बद्ध, चीमार सबकी सेवा-शुश्रपा समाज के 
द्वारा होती रहेगी और सब्र प्रोढ़ सशक्त व्यक्तियों को काम देकर उनकी 
आवश्यकता के योग्य वेतन देने की व्यवस्था समाज करेगा । समाज के 
सन्न लोगों को ऐसी स्थिरता का अनुभव होने से घन-संचय का लोभ कम 
हो जायगा । जब्र समाज में ऐसा लोकमत बन जायगा कि समाज के किसी 
भी वयस्क ओर सशक्त व्यक्ति को बिना काम किये पेंसा या घन नहीं मिल 
सकता व ऐसा करना उचित भी नहीं तथा ऐसा प्रत्यक्ष व्यवह्वर समाज में 
सालों तक होता रहेगा व जच्र समाज की मौतिक आवश्यकताएँ पूरी करने 
के लिए कम श्रम की जरूरत रहने से एकवर्गीय समाज में अनेक वर्षों तक 
बन्घु-भावना रूढ़ हो जायगी व मजदूर-संस्क्ृति की स्थापना होगी तो फिर 
समाज में किसी प्रकार के दश्डघारी शासन-यन्त्र की जरूरत नहीं रह 
जायगी | सामाजिक विपमता से पेंदा होनेवाले अपराध, श्रत्याचार, 
अशांति मिट जायगी व मजदूर-सत्ता का शासन-यन्त्र वेकार बनकर अपने 
आप मिट जावेगा | इसके बाद वास्तविक वर्ग-विग्नह-रहित मानव-संस्क्ृति 
का उदय होकर मानव-इतिहास का वग-विग्नही जंगली थुग नष्ट हो 
जायगा | 

यह जो समाज-सत्ताक क्रान्ति का स्वरूप बताया गया, वह मास के 
वेज्ञानिक समाजवादास्तर्गत क्रान्ति-शास्त्र का स्थूल स्वरूप है । समान 
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की प्राथमिक अवस्था को छोड़ द तो उसकी प्रत्येक अवस्था में दो वर्ग 
रहते हैं--गुलाम ओर उनके मालिक, भूदास व जमींदार और मजदूर 
व मिलमालिक | इनमें से पहला वर्ग श्रम और कष्ट करके समाज के 
घनोत्यादन का सारा मार उठाता है श्रौर दूसरा वर्ग उनको उसमें से 
महज इतना-ता हिस्सा देकर जिसमें वे मात्र जी सकें, शेष सारा भाग खुद 
हड़प लेता है। गुलामों का वग्ग नष्ट होने पर, मध्यथुग में, भूदास-बर्ग 
बना और मध्य-युगीन संस्कृति के लय हो जाने पर श्राजकल का मजदूर- 
वग निर्माण हुआआा तथापि प्राचीन, मध्य-युगीन व अर्वाचीन तीनों काल 
में मानव-संस्क्त किसी-न-किसी रूप की गुलामी पर ही खड़ी रही और 
है। आधुनिक यूरोप में मजदूर-वर्ग स्वतंत्र नागरिक बन गया है, उसे 
मतदान का अधिकार मिला है । मजदूरों में से हर एक को चाहे. जितना 
धन कमाकर पूं जीपति बनने की स्वतंत्रता कानून ने दे दी है। मगर इससे 
यह कहना कि पूजीपति समाज में गुलामी नहीं है, गलत है और आज के 
समाज में निर्धन मजदूर-वर्ग को इकरार-स्वातंत्रय है यह मानना बिल्कुल 
अ्रम है। यह बात काले माक्स ने बहुत अच्छी तरह साब्रित कर दी 
है। पू'जीपति समाज में घनोत्यादन के सब साधन मुद्ठीभर धनिकों के 
हाथ में रहते है ओर बहुसंख्यक निर्धन-बग को अपनी श्रम-शक्ति बेचनी 

पड़ती है व पू जीपति जो-कुछ भी वेतन दें उसे चुपचाप ले लेना पड़ता 
है । इस श्रम-शक्ति से क्रय-बिक्रय में मजदूर के पल्ले अधिक-सें-अधिक 
हुआ तो महज उपजीविका भर के साधन पड़ सकते हैं व उनके बल से 
उत्पन्न सारी संपत्ति पू जीपति-वर्गे को मिलती है । जिस तरह बैल के सारे 

श्रम-कष्ट से उत्पन्न अनाज मालिक के कब्जे में जाता है, बेल के चारा-पानी 

के खर्चे के ग्रलावा जो-कुछ घन बचता है बह सच मालिक को मिलता 

है उसी तरह समाज के मजदूर-वर्ग के उद्र-निर्वाह के बाद बचा सारा 

धन, जमीन, व्याज व मुनाफा अनेक रूपों में मालिक-बगं को मिलता 

रहता है। इस पूजीपति समाज में मजदूर का दर्जा बैल या गुलाम के 

दर्ज से भिन्न नहीं होता | इसलिए जबतक मालिक-वर्ग के पास संकलित 

'घनोत्पादन के सच्न साधनों को, जिन्हें समाज के सब लोगों के जीवन-साधन' 


॥ 
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कहना चाहिये, सार्वजनिक संपत्ति बनाकर समाज-सत्ताक प्रजातंत्र स्थापित 
न होगा तबतक मनुष्य-समाज से गुलामी का श्रन्त नहीं होगा, न मानव- 
संस्कृति से वर्ग-कलह ही नष्ट हो सकता है। माक्स का यह मुख्य सिद्धांत 
है। समाज-सत्ताक अवस्था समाज को प्राप्त कराने के लिए बग-विग्रह. 
से उत्पन्न मजदूर-सत्ता या श्रमिक-सत्ता एक स्व-सामान्य उपाय है, ऐसा 
भी उसका मत था । 
आज तक समाज में एक परोपजीवी व दूसरा श्रमोपजीबी ऐसे दो 
वर्ग रहते आये हैं। इनमें से राजसत्ता परोपजीवी वर्ग के पास रहने से 
समाज के सब्र कानून-कायदे, रूढ़ि, धर्माचार, धर्म-विचार, सामाजिक 
आदश, नेतिक विचार, विज्ञान ओर कला इन सचपर सत्ताधारी व परोप- 
जीवी वर्ग की छाप पढ़ीं है। इससे आ्राज तक को मानव-संस्कृति समाज 
के आधार-भूत वर्ग-मेद वर्ग-विग्नह से विक्त हो चुको है। समाज के 
कानून, रूढि, धर्मांचार, धर्मविचार, सामाजिक आदशे, नंतिक विचार, 
विज्ञान व कला, सामाजिक नियम इन सत्रका उपयोग वरिष्ठ वग ने अपने 
स्वार्थ के लिए व कनिष्ठ वगे की दासता को समथमीय व चिरन्तन करने 
में किया है। राजनीति, समाज-नीति, श्रथ-नीति, इन सबमें मानव- 
संस्कृति का मूलभूत यह वर्ग-विग्रह प्रतित्रिंबित हुआ है ओर राजा तथा 
, राज्याधिकारी, समाजनेता और उसके अनुयायी, अर्थ-शास्त्रश्ञ व धमे- 
शास्त्रज्ञ, कवि व दूसरे कलाकार इन सबने समाज के इस वर्ग-मेद व 
तज्नन्य विषमता को स्वीकार किया है। इस दृष्टि से श्राजतक का मानव- 
संस्कृति का इतिहास वर्ग-विग्रह का इतिहास है ओर अन्रतक उसमें जो 
सर्वीगीण समाज-करान्तियाँ हुई हैं वे वर्गे-विग्नह से उत्तन्न क्रान्तियाँ हैं, 
ऐसा काले माक्से का मत है। उसके इस सिद्धान्त के अनुसार समाज- 
सत्ताक क्रान्ति वर्ग-विश्रह में से ही उत्पन्न होगी ओर वह प्रायः सशस्त्र ही 
होगी । मानव-संस्कृति को पूजीवादी युग के बाद कौन-सा स्वरूप प्रात्त 
होगा व केसा होगा इसकी साधारण कल्पना इस सिद्धान्त से हो 
सकती ; परन्तु किस देश में कोन-सी क्रान्ति किस तरह होगी व कब 
होगी और वहाँ समाजवाद की स्थापना किस साधन व अनुक्रम से 
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होगी इस व्यावहारिक राजनीति की दृष्टि से श्रत्यन्त महत्व के 
प्रश्नों का उत्तर देने में माक्स की इस डपपत्ति का, स्थूल सामान्य ज्ञान 
किसी काम नहीं आता । माकस-एँजल्स के बाद लेनिन ने कम्यूनिज्म के 
व्यावहारिक क्रान्ति-शास्त्र में बहुत जन्नति की है ; लेकिन यह अनुभव 
हुआ कि लेनिन का क्रान्ति-शास्त्र भी रूस के बाहर संसार में दूसरी जगह 
ज्यों-का-त्यों लागू नहीं किया जः सकता | तब लेनिन के बाद कम्यूनिस्ट 
नेताओं ने भी इस क्रान्ति-शास्त्र में बहुत घटा-बढ़ी की है । फिर भो यह 
मानना कि कम्यूनिज्म ने एक ऐसा क्रान्तिशास्त्र बना रखा है, जो संसार 
के सभी राष्ट्रों पर घट सकता है, महज़ भ्रम है और ऐसी अ्रपेज्ञा करना 
भी हमारी राय में वैज्ञानिक मनोद्ृत्ति का द्ोतक नहीं है । 

पहले महाँयुद्ध के बाद कुछ द्वी दिनों में माक्सेवादी विचारों ने हिंद 
की राजनीति में प्रवेश किया । १६२० में गांधीजी द्वारा छेड़ा गया 
अनत्याचारी असहयोग का आंदोलन जब मंद पडा गया तब १६२२ में 
भारत में कम्युनिस्ट पार्टी को प्रस्थापना हुई । १६२७ तक बड़े-बड़े 
ओऔद्योगिक शहरों के मजदूर-वर्ग में उसका प्रचार प्रचुर मात्रा में हो गया। 
लेकिन इसके बाद सायमन कमीशन के बहिष्कार के रूप में राष्ट्रीय 
आन्दोलन जोर पकड़ने लगा ओर अंत में उसकी परिणति १६३० में 
भारतीय ख्ातंत्र्य के सत्याग्रह-संग्राम में हो गई । कम्युनिस्ट पार्टी ने राष्ट्रीय 
स्वात्तच्य के इस आन्दोलन भें बिलकुल ही सहयोग नहीं दिया । इसीसे 
१६३४ में माक्तंवाद के श्राघार पर समाजवादी दल कांग्रेस के अन्दर 
स्थापित हुआ। यह राष्ट्रीय स्‍्वातंत्य के आन्दोलन से व उस आन्दोलन फो 
चलानेवाली कांग्रेस से अधिक मात्रा में समरस होनेवाला दल था । 
इसके कुछ दिनों बाद भाई मानवंद्रनाथ राय ने माक्सवाद के आधार पर 
एक और पक्षु की स्थापना की ; अब यह रायवादी दल्ल राजनीति से 
अलग होकर विलीन हो गया है। भारतीय समाजवादी पतक्षु ने अपने को 
प्रजा समाजवादी पक्ष में रूपांतरित कर लिया है और गांधीवाद का कंतिकारी 
रूप पहचानकर व उसका क्रांतिकारी अ्रहिसातत्व अपनाकर वह यह कद्दने 
लगे हैं कि माक्सवाद का पुनःसंशोधन करना चाहिए ॥ कम्यूनिस्ट यह 
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मानकर कि भारतीय राज्यक्रांति से या गांधीबाद से माक्सेवाद के लिए 
कोई नसीहत लेने की आवश्यकता नहीं है, अपनी राह जा रहे हैं | १६३० 
के सत्याग्रह-आंदोलन से जिस तरह वे अलग रहे, उसी तरह १६४२ में 
देश में जो प्रचंड आन्दोलन हुआ, उससे भी वे श्रलग ही रहे । इतना 
ही नहीं बल्कि बयालीस के इस आन्दोलन का उन्होंने विरोध किया ओर 
भारतीय राजनीति के ज्षेत्र में अपना जो स्थान था उसको वे पूरी तरह 
खो बेठे । आगे भी शुद्ध माक्सवादी सनातन जृत्ति के इस पक्ष को कोई 
महत्व का स्थान मिल्लेगा, ऐसा संभव नहीं है । 
दूसरे महासमर के बाद विचारों के संसार में यह मत फेला कि 
माक्‍्सवाद का पुनःसंशोधन करके या माक्सवाद के गुण-दोपों का विवेचन 
करके समाजवादी तत्वज्ञान को नये रूप में लोगों के सामने रखना चाहिए। 
लेकिन साथ ही समाजवादी क्रांति: की तीत्रता भी अब श्रधिक महसूस होने 
लगी है । यूरोप में माक्संवाद पर आधारित जो कम्युनिस्ट-विचार- 
प्रणाली है उससे भिन्न एक ओर लोकशाही समाजवादी विचारप्रणाली 
([0070रवांंट 80टांगाड) या सामाजिक लोकशाही ($02४7 
]06770८72८9) के नाम से महशूर एक तत्वकज्षञान व उसके आधार 
पर बने राजनेतिक दल अलग-अलग देशों में आज काम कर रहे हैं । 
लेकिन इन राजनैतिक दलों के पास कोई क्रांतिकारी बृत्ति नजर नहीं आती | 
केवल प्रातिनिधिक संस्थाओं की राजनीति को ही वे समाजवादी परिवर्तन 
का साधन मानते हैं | इसके अलावा हड़ताल का एक प्रत्यक्ष प्रतिकार का 
साधन उनके पास है जरूर ; लेकिन अगर हड़ताल करने का अधिकार 
ही कानून से छीन लिया जाय या मत-प्रचार और संगठन का स्वातंत््य भी 
छीन लिया जाय तो समाजवादी दल अपना काम किस तरह जारी रखे, 
इसके बारे में उनके पास कोई ठीक विचार या कार्यक्रम नहीं है। ऐसे 
झवसर पर सबिनय कानून-भंग तथा अनत्याचारी अ्रसहकार के रूप में 
सत्याग्रह करके समाजवादी क्रांति का कार्य स्वार्थत्याग व आत्मक्लेश के 
जरिये सफल बनाया जा सकेगा, ऐसा सन्नक गांधीजी के क्रांतिकारी नेतृत्व 
- से भारतीय समाजवादियों ने लिया है और उसी सत्याग्रह की नींव पर 
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भारतीय समाजवाद को खड़ा करने की कोशिश व प्रयोग वे कर रहे हैं । 
लेखक मानता है कि इससे महात्मा गांधी का सत्याग्रही क्रांतिकारी-तत्व 
श्रौर लोकशाही समाजवाद का समन्वय होगा ओर भारत में माक्सवाद 
से श्रेष्ठ सामाजिक तत्वज्ञान व क्रांतिशास्त्र का निर्माण होगा | गत 
पञ्चोस-तीस सालों तक माक्सवाद फेलाने का काम जिन लोगों ने किया 
उनको चाहिये था कि उसी अर्से में इस देश में गांधीवाद ने जो राज: 
नीति चलाई उसका सहानुभूति से निरीक्षण करते। इससे उन्हें 
पता चलता कि माक्सवाद में जिन तत्वों का अ्रभाव है वे गांधीवाद 
में हैं ओर उन्हीं की आवश्यकता भारतीय राजनैतिक आंदोलनों में थी । 
इसीसे हिंदी शजनीति में गांधीवाद तथा गांधीजी का नेतृत्व इन दोनों का ' 
प्रभाव बहुता गया और गांधीजी के हाथों में यहां की राजनीति के सूत्र 
आ गये । इससे माक्सेवाद की कमियों का पता हिंदी समाजवादियों को 
लग जाना चाहिये था ओर समाजवादी तत्वज्ञान तथा क्रांतिशास्त्र को 
मा््सवाद से अधिक निर्दोष तथा ठोस नींव पर खडा करने की जरूरत 
महसूस होनी चाहिये थी | शायद्‌ उस आवश्यकता को जानकर ही प्रजा 
समाजवादी पक्ष के नेताओं ने आज अपनी नीति निर्धारित की है। राय- 
बादियों ने तो राजनेतिक क्षेत्रों का त्याग ही किया है । सिर्फ कम्युनिस्ट 
दल ऐसा! है कि जिसको अ्रभी तक माक्संबाद में किसी बात की कमी 
महसूस नहीं हो रही है । 

जिन तत्वों के अभाव में माक्संवाद का प्रभाव यहाँ की राजनीति पर 
नहीं पड़ा, ऐसा लगता है कि उनका यहाँ थोड़े में मिक्र करना असंगत न 
होगा। इसके बारे में सोचते समय निम्न चार बातों का विचार करना 
चाहिए ; 

(१) राष्ट्रीय भावना व वर्गे-विग्रह । 

(२) रक्तरंजित क्रांति को यलने का तंत्र । 

(३२) सामाजिक विचार-सृष्टि और बाह्य वस्तु-सृष्टि । 

(४) घर्म-भावना व क्रांतिइत्ति। 

इनके बारे में माक्सेवाद की जो भूमिका है उसके अनुसार विचार 
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करने से पता चलेगा कि मार्क्सवाद जिस वक्त हिंदुस्तान में आया 
तबसे आज तक इस देश की हालत ऐसी रही है कि जिससे उसके बारे में 
पुनर्विचार करना जरूरी है । इसीलिए हमें लगता है कि माक्सेवाद 
का चश्मा जिन्होंने अपनी आँखों पर से न हटाया ओर निरहंकार व निर्विकार 
मन से यहाँ की हालत का निरीक्षण न किया, वे अपना अ्रसर हिंदी राज- 
नीति पर न अबतक डाल सके हैं, न आगे डाल सकेंगे | 
हिंदुस्तान में जब माक्संवाद पहले श्राया तत्र पहला महायुद्ध खत्म 
हो चुका था। तबसे तीस-पेंतीस साल के प्रयास से हिंदी जनता के हृदय 
में कांग्रेस ने राष्ट्रीय भावना पैदा की, जो युयुत्सु-रूप धारण करके विदेशी 
साम्राज्यशाही से संपूर्ण. स्वाधीनता का संग्राम करने के लिए तैयार हो 
गई । इस आंदोलन की आद्य प्रेरणा राष्ट्रीय भावना ही रही | इसके विप- 
रीत माक्सवाद वर्ग-विग्रह को क्रांतिशासत्र की आद्य प्रेरणा मानता है । 
जब अपने राष्ट्र से विदेशों सत्ता को हटाना हो तत्न देश की राजनीति में 
अलग-अलग वर्गों के स्वार्थ में विरोध नहीं होता ऐसी बात नहीं। लेकिन 
ऐसी हालतवाले देशों में अगर क्रांति करनी है तो केवल वग-विग्रह के 
तत्व पर अपनी राजनीति का आधार न रखकर वर्ग-समन्वय का तत्व मान- 
कर ही क्रांतिकार्य में शामिल होना चाहिए । लेकिन जो मानते थे कि 
माक्सवाद व उसके तत्वज्ञान में कोई नई बात जोड़ने की आवश्यकता नहीं 
है या वह एक परिपूर्ण क्रांतिशास्त्र व तत्वज्ञान है, उनके लिए राष्ट्रीय 
भावना पर जोर देकर चलनेवाले स्वातंत्रय-संग्राम में शामिला होना असंभव 
था। यही वजह हैं कि भारतीय कम्युनिस्ट दल भारत के राष्ट्रीय संग्राम से 
या उसकी राष्ट्रीय दृत्ति से कमी सहमत न हो सका | १६२० से १६४७ 
तक जन्म कभी भारत में विदेशी साम्राज्य-सत्ता के खिलाफ प्रचंड आंदोलन 
उठ खड़े हुए, तत्र कम्युनिस्टों ने इन आआंदोलनों से अलिप्त रहने की नीति 
 अरखि्तियार की । इतना ही नहीं बल्कि उनका विरोध भी किया । भारत 
के स्वतन्त्र होने पर जन्र यहाँ लोकतन्त्र को माननेवाली पहली राष्ट्रीय 
सरकार बनी तब उसके खिलाफ वर्ग-विग्रह के आधार पर उन्होंने सशस्त्र 
क्रांति की और सरंजामशाही निजामी रियासत का सहारा लेकर वे भारत के 


३४६ आधुनिक भारत 


डकड़े करने पर उतारू हो गये | पाकिस्तानवादियों के साथ मिलकर 
उन्होंने भारतीय राष्ट्रीय सरकार के खिलाफ राज्नैतिक मोर्चा खड़ा 
किया । हिंदी कम्युनिस्ट-राजनीति के गत पद्चीस-तीस सालों के इतिहास 
को देखने से पता चलता है कि वह अविवेक से कितना भरा है | 
भारतोय कम्युनिस्ट-पक्षु ने माक्संवाद से वर्ग-विग्रह का तत्व उठा लिया 
ओर उसका कहाँ और कितना उपयोग करना चाहिये या उसकी मर्यादाएँ 
क्या हें, इसका विचार न करके हिंदी राजनीति में उसका दुरुपयोग ही किया। 
उनके अविधेक से हिंदी राष्ट्रीयता की प्रगति में अनेक बाधाएँ आई । 
गत तीस-पेंतीस सालों में भारत में जो क्रांतिकारी आंदोलन हुए. उनसे 
नसीहत लेकर माक्‍्सवादी अपने तत्वज्ञान का विकास जरूर कर पाते, 
लेकिन स्वतंत्र प्रज्ञा का यह रास्ता छोड़कर उन्होंने भारतीय राजनीति से 
अपने को हमेशा के लिए. अलग कर दिया है। 

ब्रिथ्श-राजनेताओं को यह बात मालूम थी कि एक-न-एक दिन यहाँ 
से उन्हें अपना डेरा उठाना पड़ेगा | उन्होंने हमेशा ऐसी कीशिश को 
कि यहाँ की क्रांति शांतिमय रहे । कांग्रेस की स्थापना 'करने में हा,म, 
वेडरबन आदि ने हिंदी नेताओं को सहयोग दिया और लोकतन्त्रात्मक 
राजनीति का प्रारम्भ किया | उनके सामने यह ध्येय था कि हिंदुस्तान में 
खून बहाये बगेर स्वराज्य-प्राप्ति की राजनीति सफल हो। दादाभाई, रानडे, 
तिलक, गोखले आदि सबके हृदय पर व राजनीति पर हम उनके इस 
बर्ताव का असर देखते हैं | इसीसे १६०५ के बाद जो राष्ट्रीय पक्ष बना उसने 
भी जहाँ तक हो, रक्‍्तपात ठालने की कोशिश की ओर चहिष्कार-योग की 
निःशस्त्र क्रांति कीनीति अ्रपनाने का फेसला व्यवहार-दृष्टि से किया | इसी 
बहिष्कार-योग को म० गांधी ने क्रांतिकारक श्रहिंसा का अधिष्ठान दिया 
व संपूर्ण स्वाघीनता का श्रांदोलन अलग-अलग रूपों में तीस साल चलाकर 
उसको कामयात्र बनाया | ब्रियिश-राजनेताओों ने गांधीजी के आंदोलन 
का यद्यपि पूरी तरह मुकाबला किया फिर भी इस बात को कभी उन्होंने 
मजर-अंदाज नहीं होने दिया कि भारत तथा ब्रिठेन का पारस्परिक झगड़ा 
रक्तपात को ठलकर चल सकता है । लाड रीडिंग, लाड अर्विन और 


भारतीय संस्कृति का अमृत तत्व ३४७ 


लाडे लिनलिथगो इन तीनों वाइसरायों के जमाने में गांधोजी ने एक-से-एक 
चढ़कर प्रचंड आंदोलन किये । इन वाइसरायों ने इन आंदोलनों को 
दबाने को पूरी कोशिश की | फिर भी आंदोलन रुक जाने पर कांग्रेस व 
गांधीजी के साथ समझौते हुए। अंत में मारतीय स्वाघीनता का सवाल 
यथासंभव रक्तपात को ठालकर ही हल हुआ । इसीसे निःशस्त्र क्रांति 
का जन्म हुआ है ओर वह भारतीय जनता के व नेताओं के अंतःकरण 
में अपनी जड़ें जमा चुकी है । खूँखराबी टालकर क्रांतिकारक परिवतेन . 
करने का यह जो एक नया तन्त्र भारतीय राजनीति के इतिहास में विकास 
पाता आया है व सुप्रतिष्ठित हो गया है, उसको नजर-अ्ंदाज करके 
भारतीय कम्युनिस्टों ने अपनी राजनीति चलाई । अनत्याचारी निःशस्त्र 
क्रांति की यह वृत्ति माक्सवाद में कुछ महत्व की बात जोड़ सकती है, इस 
सत्य को, सिर्फ समाजवादियों ने हीं पहचाना ओर श्रपने पक्ष को सत्याग्रह 
का अधिष्ठान देकर उसकी विशेषताओं को संसार के सामने रखा ) 
भारतीय घटनाओं से माक्सेबाद को सीग्बने योग्य कुछ है हो नहीं, यह 
मानकर भारतीय कम्युनिस्ट दल अपनी राजनीति को उसी पुराने दरें पर 
चला रहा है । 

माक्सवादी विचारपद्धति में आमतोर पर ऐसा माना जाता है कि समाज 
की बाह्य परिस्थिति में जो परिवर्तन होते हैं, उनका अ्रसर समाज के विचारों 
पर है ओर समाज की रूढ़ विचार-प्रणाली परिस्थिति में होनेवाले परिवतेनों से 
अपने आप बदल जाती है। इसीलिए. परिस्थिति के परिवततन के साथ 
समाज के विचारों में परिवततंन करने के लिए कोई खास कोशिश करनी 
पड़ती है या किसी खास समाज के विचारों में परिवर्तन करने के लिए 
उसके मन के पूर्व संस्कारों का गहरा अध्ययन करके समाज की अवस्था 
के लिह्ज से उपाय-योजना करनी पड़ती है, ऐसा माक्सवादी नहीं मानते। 
अगर वे भारतीय समाज की खास मानसिक अवस्था व उसके सांस्कृतिक 
विकास का अध्ययन करते तो उनको पता चलता कि हमारे समाज ने सदियों 
से अपनी सामाजिक विचार-सष्टि में बुद्धिपूवक परिवर्तन लाना छोड़ दिया 
है। इस समाज की चाह्य परिस्थिति में चाहे जितने परिवतन हो जांय 3 


श्थ्द आधुनिक भारत 


लेकिन समऋ-बूककर वह अपनी सामाजिक विचार-सृष्टि में परिवतन नहीं 
करता । नई परिस्थिति के अनुकूल नई विचार-सृष्टि का निर्माण बह नहीं 
करता, न ओरों से उसको वह स्वीकार करता है । प्राचीन विचार-सृष्टि से 
चिपक बैठने की उसकी प्रवृत्ति है। एक तरह से यह समाज की बोद्धिक 
मूहुता या जड़ता है। उसकी बुद्धि से यह जड़ता या मूढ़ता का पर्दा हयने 
के लिए उसके अंतःकरण में चेतन्य पेदा करनेवाले अनासक्त बुद्धि के 
निष्काम कर्मयोगा लोकसेवक अब आगे आ जाने चाहिएं । इस समाज 
की मानसिक अवस्था यूरोप के मध्ययुगीन या उससे भी पहले के समाज 
की मानसिक अवस्था-जेसी है। यहाँ के लोगों ने अभी आख़ुनिक यूरोप 
की सबांगोण सामाजिक क्रांति क्रो कल्पना या ध्येयों का रहस्थ या महत्व 
शमी तक वास्तविक रूप में नहीं समका है | ऐसे समाज में क्रांति लाने 
गी इच्छा रखनेवालों का यह ध्यान में रखना चाहिए कि समाज के उद्धार 
में बाह्य परिस्थिति से उसकी पिछुड़ी विचार-सूष्टि व विकृत भावनाएँ ही 
अधिक बाघा पहुँचाती हैं | ऐसे समाज को जो क्रांतिप्रवण बनाना चाहते 
हैं उनको चाहिए कि जहाँ तक हो सके वे उसे अत्याचार के अविवेक सेः 
बचाय॑ ओर उसकी मानस-सष्टि व विचार-सूष्टि में उचित क्रांति करें। 
उसकी प्रतिकार-शक्ति को संयम तथा अनुशासन के बंधनों में रखकर वह 
खास दिशा में ही काय करती रहे और अध्मय उसका स्फोट न हो या 
सचके विनाश की वह कारण न बने, इसके लिए सचेत रहना चाहिए | 
इस प्रर्ार समाज के हृदय में नया चेतनन्‍्य लाने और उप्तकी विचार» 
सृष्टि में क्रांति पेदा करने में म० गांधी द्वारा खोजा हुआ सत्याग्रही 
क्रांतिशास्त्र कारगर सिद्ध हुआ है। ऐसे शास्त्र को महत्ता को समसने में: 
परिस्थिति के साथ आप-ही-आप आदमी की विचार-सष्टि में भी परिवर्तन 
होता है ऐसा माननेवाले कम्युनिस्टों को बहुत दिक्कत होती है ओर अभी तक- 
वे उसे समझ नहीं सके हैं। माक्‍्स के शास्त्रीय समाजवाद के जन्‍म से 
पहले दो-ढाई सो वर्षों में यूरोप में घरामिक तथा सामाजिक क्रांतिकारियों 
का जो दिव्य बलिदान हुआ, उसमें से जो आत्मतेज निकला उसीसे 
यूरोपीय जनता क्रांतिकारी विचारों को स्वीकार करने योग्य बनी थी |. 


भारतोय संस्कृति का श्रमृत तत्व ३४६ - 


यहाँ की जनता को इसके काबिल बनाने के लिए इस तरह का 
बलिदान करना होगा ओर उस समय यह क्रांतिशक्ति अविवेक से 
या असंयम से विक्त होकर बेकार ने बन जाय इसके बारे में 
सावधान रहना होगा | अगर एक ही साथ इन दोनों कामों को उठाना 
हो तो सामाजिक व शजनैतिक काययकर्ताओं को चाहिए कि वे अनासक्त 
स्थितप्रज्ञ के या निष्काम कर्मयोगी के आध्यात्मिक गुण अपने में लाने 
की कोशिश करें । भारतीय क्रांतिकारियों के सामने म० गांधी तथा तिलक 
ने यही आदर्श रखा था। समाजवादो क्रांति लाने की इच्छा रखनेवालों 
को चाहिए, कि वे इस आदर्श को श्रपना लें | लेकिन हर एक घमभावना 
तथा घमंशास्त्र को जड़-मूल से उखाड़ फेंकने की इच्छा रखनेवाले माक्से- 
वादी इस आदर्श को हर्गिन अपना नहीं सकते | ग्रगर इसको अपनाना है 
तो मानवी दर्शन को केवल भोतिकवाद के सहारे खड़ा करने से काम नहीं 
चल सकेगा । इसी अनुभूति से श्री जयप्रकाश नारायग ने ऐसा जाहिर 
कर दिया है कि भोतिकवाद की मर्यादाओं को लाँधघने पर ही मानव 
की नेतिक प्रेरणा की समाधान-कारक मीमांसा की जा सकती हे । 
श्री जयप्रकाश नारायण के इन उद्गारों से कमन्‍से-क्म इतना पाठ तो 
माक्सवादियों को जरूर सोखना चाहिए. कि मानव-हृदय की धर्ममावना 
व अध्यात्म-बत्ति के गहरे अध्ययन की जरूरत है । 

भारतीय समाज की मनःप्थिति व विचार-स्रष्टि में परिवतंन करके 
अन्याय के खिलाफ भगडने की चज्त्ति या प्रतिकार-मावना को जगाना 
भारतीय क्रांति की अदम चीज है ओर जत्र इस तरह की मानसिक क्रांति 
हो जाती है तन राजकीय व सामाजिक क्रांति लाने के लिए प्रत्यक्ष सशस्त्र 
क्रांति की आवश्यकता नहीं रहती, यह वात कम्युनिस्टों के दिमाग में कभी 
भी नहीं आई । इसके विपरीत इस देश की राजनीति कम-से-कम गत 
पचास या साठ वर्षा से इस सिद्धान्त पर अपना आधार रखकर चली थआा 
रही है ओर उसने जो प्रगति की है उसको देखकर आगे भी वह इसो 
आधार पर चलती रहेगी ऐसा दिखाई देता है । इस क्रांति को लानेवालों 
ने केवल राजकीय या सामाजिक विचारों को आंदोलित नहीं किया 


३४० आधुनिक भारत 


बल्कि समाज के हृदय की शुद्ध ध्मभावना तथा क्रांतिकारी अ्रध्यात्म का 
भी उपयोग उसके लिए. किया है | इस तरह आधुनिक भारत में धर्म व 
अध्यात्प का एक क्रांतिकारी रूप प्रकट होता आया है । 

कम्युनिस्ट-तत्वज्ञान में घर्ममावना के बारे में कहा गया है कि वह 
क्रांति-विरोधी शक्ति है ओर मानव-समाज को ऐहिक श्रभ्युद्य से हटाकर 
पारलोकिक सुख-स्वप्तों में ही निमग्न रखती है | इस तरह बह श्रफीम की 
गोली का-सा काम करती है। आधुनिक भारत के राजनैतिक नेताओं ने 
यहाँ की जनता के हृदय की गहराई में पेठी घर्मभावना व अध्यात्म-चूत्ति 
जगाकर उसे क्रांतिकारी रूप देने की कोशिश की। धर्म व अध्यात्म 
के इस क्रांतिकारी स्वरूप का ख्याल किये बगर कोई भो व्यक्ति सामाजिक 
घटनाश्रों की व इतिहास में दिखनेवाली धर्मभावना व श्रध्यात्म-बृत्ति की 
मौमांसा नहीं कर सकेगा । माक्से को उस जमाने के यूरोप में धर्मसंस्था 
का जो दर्शन हुआ वह सामाजिक क्रांति के विरोध के लिए, प्रस्थापित राज्य- 
संस्था के निमित्त जनता का नैतिक प्रष्टपोषण प्राप्त करा देनेवाली प्रतिक्रांति- 
कारक शक्ति थी। लेकिन काले माक्स को धर्म-संस्था के जिस प्रतिक्रियावादी 
रूप का दर्शन हुआ वही धर्म व अध्यात्म का सही व स्थायी रूप नहीं है । 
लो० तिलक, म० गांधी या आचारय विनोत्रा भावे के जीवन में धर्म व 
अध्यात्म को जो क्रांतिकारी रूप प्राप्त हुआ है वह देखने के बाद हिंदी 
कम्युनिस्टों को यह शञान हो जाना चाहिये था कि माक्सवाद द्वारा धर्म व 
अध्यात्म की जो मीमांसा की गई है वह अधूरी तथा एकांगी है| लेकिन 
आश्रय की बात यह है कि जन्म जयप्रकाश नारायण-जैसा एकांघ 
सामाजिक क्रांतिवादी, आध्यात्मिक भाषा का प्रयोग करता है तन्न बह 
प्रतिक्रियावादी बन रहा है? ऐसा शोरगुल माक्संवादी मचाते हैं। इससे 
संदेह होने लागा है कि शायद ये सांप्रदायिक विचारवन्त इस बात को भूल 
गये हैं कि सही ज्ञान पुस्तकों को पढ़ने से नहीं, परिस्थिति को पढ़ने 
से मिलता है । मतलब यह कि गत पचा[स-साठ वर्षों की भारतीय राज- 
नीति का इतिहास, यहाँ की सामाजिक व धार्मिक घटनाएं और इन सबके 
पीछे यहाँ के नेताओं का जो तत्वज्ञान था उससे कम्युनिस्ट दल तथा उनके 
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विचारों के लोग सहमत न हो सके और न उससे उन्होंने कुछ नसीहत 
द्दीली। 

भारत में आज राष्ट्रीय ध्वातंत्य की क्रांति का युग बीतकर समाजवादी 
क्रांति का युग शुरू हुआ हे, इसको हर कोई साफ देख सकता है | लेकिन 
भारतीय समाजवादी क्रांति का तत्वज्ञान श्रोर उसके लिए होनेवाले प्रयत्न 
केवल माक्सवादी तत्वज्ञान के व क्रांतिशास्त्र के ऊपर ही अपना आधार 
रखेंगे, ऐसी आशा रखना शास्त्रीय बुद्धि का द्योतक नहीं होगा | उन्नीसवीं 
सदी के मध्यकाल में माक्स को यूरोप के इतिहास में जो घटनाएं देखने 
को मिलीं, उनसे उसने माक्सवादी तत्वज्ञान बनाया या। शञ्राज भारत 
तथा अन्य एशियायी देशों में जो समाजवादी युग आ रहा है उसका तत्व- 
ज्ञान व क्रांतिशासत्र माक्सेबाद से अधिक गहरी तथा व्यापक दृष्टि स्वीकार 
करने से ही बन सकेगा | हमें आशा है कि इस तरह गहरी तथा व्यापक 
तात्यिक दृष्टि से सोचने पर धर्ममावना व अध्यात्म-न्नत्ति का क्रांतिकारी 
स्वरूप समाजवादी भी महसूस करेंगे और उसी दृष्टि से सत्याग्रही क्रांति- 
शात्र की मद्तत्ता को वे जान सकेंगे | 

ऊपर बिन बातों का विवेचन हमने किया है, हमारी राय है कि उनके 
बारे में गांधावाद भो माक्सवाद से कुछ सीख सकता है । गांधीवादियों 
में राष्ट्रीय भावना को श्रेष्ठ तथा वर्ग-भावना को कनिष्ठ या हीन मानने की 
बृत्ति देखी जाती है। लेकिन तकंशास्त्रीय या न्यायशास्त्रीय दृष्टि से इस 
प्रवृत्ति का समर्थन नहीं किया जा सकता । जिस तरह गुज्नाम देश की 
राष्ट्रीय भावना पुरोगामी राजनीति का अ्ष्ष्ठिन बन सकती है, उसी तरह 
पीडित और पीडक या मालिक और मजदूर के बगभेद से विभाजित 
समाज में पीडित वर्ग की या मज्ञदूरों के संगठन की वर्गविरोधी भावना 
पुगेगामी राजनीति का अधिष्ठान बनकर वर्गह्ीन समाज के ध्येय को तरफ 
अग्रसर होने में सहायक हो सकती है । श्रनत्याचारी असहयोग या 
सबिनय कानून-मंग का तत्व परतंत्र देश के उद्धार के लिए, उपयुक्त होने 
से जिस तरह लागू किया जा सकता है व समर्थनीय ठह्दरता है, उसी तरह 
वह आर्थिक व सामाजिक दासता में पडे किसान-मजदूर वर्ग के उद्धार 
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में उपयुक्त ओर समर्थनीय ठहरता है | श्रतः उस काम में उसका उपयोग 
करना सत्याग्रडी क्रांतिकारी का कतेव्य है। यह विचार निस्सेकोच होकर 
गांधीवाद को कबूल करना चाहिए । 

सत्याग्रही क्रांतिकारियों को चाहिये कि राजनीति में भाग लेते समय 
निरी आदश-निष्ठा की नीति न चलाकर वास्तववादी दृष्टि को स्वीकार करें। 
राज्य-संस्था के दंडधारी होने से उसके चलानेवालों के सत्र व्यवहार शुद्ध 
अहिंसा की कसौटी पर खरे नहीं उतर सकेंगे, फिर भी मानव-समाज की 
आज की अवध्था को देखकर शज्य-संस्था की दंड-शक्ति को ध्यवहार- 
दृष्टि से उन्हें कबूल कर लेना चाहिए,। जो सेद्धान्तिक दृष्टि से-किसी 
खास अवस्था में सशस्त्र क्रांति को अटल या समर्थनीय मानते हैं ; लेकिन 
साथ-ही ऐसी खूं खरात्र क्रांति को दलने के अनत्याचारी उपायों से जो 
भरसक प्रयत्न करते हैं या राजनैतिक नीति के तौर पर जिन्होंने अनत्याचारी 
क्रांति के तत्व को हृदय से स्वीकार कर लिया है ऐसे लोगों से राजनेतिक 
मामलों में सशते सहयोग देने की नीति उन्हें श्रख्तियार करनी चाहिए । 
दंडशक्ति के सहारे के सिवा चलनेवाली समाज-व्यवस्था, फिलहाल व्याव- 
हारिक दृष्टि से कोई संभव नहीं मानता, इसलिए सत्याग्रही क्रांतिकारियों 
को चाहिये कि वे शासन-यंत्र की दंडशक्ति को वास्तववादी दृष्टि से मंजूर 
करले। शासन-यंत्र की दंडशक्ति ऐसी शक्ति है कि भिसको न्यायबुद्धि व 
संरक्षण-बुद्धि के आधार पर समाज मानता है ; लेकिन समाज-रचना में 
बद्धमूल श्रन्याय समाज बर्दाश्त न कर सकता हो व समाज की न्याय- 
बुद्धि अगर उसके खिलाफ विद्रोह करे और प्रस्थापित शासन-यंत्र की दंड- 
शक्ति को दिया हुआ अपनी न्याय-बुद्धि का आधार निकाल ले तो ऐसे समाज 
में दंडशक्ति के रूप में जो सत्ता अपना प्रभ्॒त्व जमाने की कोशिश करती 
है वह समाज की न्यायबुद्धि के आधार पर बनी दंडशक्ति न होकर एक 
तरह से संघ्रठित हिंसाशक्ति ही होती है, ऐसा कबूल करना पड़ेगा । सत्या- 
अही क्रांतिकारी इस बात को अस्वीकृत नहीं कर सकता कि जो शासनयंत्र 
अपने हाथ में इस तरह से संचित हिंसाशक्ति का उपयोग समाज पर ज्याद- 
तियाँ व जुल्म करने के लिए. करता है उसके नीचे दच जाने से श्रच्छा 
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तो यही है कि ऐसी अवस्था में समाज सशज्र विद्रोह करे | समाजशात्र 
व इतिहास-मीमांसा का विचार करते समय मकक्‍संवादियों द्वारा प्रतिपादित 
क्रांतिशास्त्र से गांधीवादियों को कुछ मामलों में जरूर सीखना पड़ेगा। 
टंडशक्ति का उपयोग करने में अंतभ[त अपरिहाये हिंसा और अपरिहाये 
नी सशज् क्रांति के वक्त की हिंसा में जो फक है, वह नित्य या देशकाल- 
परिस्थिति-निरपेक्षु नहीं है | यह न भूलना चाहिये कि वह सापेक्ष प्रमाण- 
भेद ही है श्रोर कुछ अवसरों पर दोनों की हिंसा की मात्रा एक-दूसरे के 
विपरीत भी हो सकती है। यह सन्न ध्यान में रखकर ही सत्याग्रही क्रांति- 
कारियों को चाहिये कि वे खूखरात्र क्रांति को टालने की भरसक 
कोशिश करें । इस मामले में वे अपनी तार्किक तत्वनिष्ठा के 
आधार पर देरी न करे या ऐसी बृत्ति भो न रखें कि जो हमारो निरफवाद 
अधिसा को पहले मंजूर कर लेंगे, उन लोगों को ही हम अपना सहयोग 
देंगे। 

जब्र केवल सेद्धान्तिक दृष्टि से शज्य-मीमांसा व इतिहास-मीमांसा की 
जाती है तत्र सशस्त्र क्रांति के पुरोगामी होने के संबंध में मतभेद हो सकते 
हूँ । लेकिन श्राधुनिक भारत की तरह जिस देश में जनता को नागरिक 
स्वातन्त्य के सत्याग्रह की व अनत्याचारी क्रांति की शिक्षा मिल चुकी है 
तथा उस आधार पर लोकशाही राज्य की स्थापना हो गई है, ऐसे देशों 
में सत्याग्रही क्रांतितंत्र घ लोकशाही राज्ययंत्र के आधार पर पूर्ण अनत्या- 
चारी उपायों से समाजवादी क्रांति हो सकेगी इसमें किसी विषेकी समाज- 
बारदी को किसी प्रकार की शंका नहीं रही है | इसी आधार पर अपने दल 
के द्वारा अनत्याचारी नीति को चलाने का फेसला प्रजासमाजवादियों ने 
कर लिया है। ऐसे क्रांतिकाय में लोकशाहो राज्ययंत्र के लिए जिस 
दंडशक्ति को मंजूर किया गया है उसका उपयोग करना होगा और इस 
दृष्टि से इस पक्ष की नीति को शुद्ध सत्याग्रही या पूर्ण अहिंसक नहीं कहा 
जा सकेगा | लेकिन वास्तवबादी दृष्टि से समाजवादी क्रांति के लिए ऐसे 
दल से शुद्ध सत्याग्रहियों को सशर्त सहयोग करना चाहिए, व उस कार्य को 
अविलंब पूरा करना चाहिए | सामाजिक क्रांति को जनभावना को 
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तीब बनाने का काम आज भूदान-यज्ञ व संपत्तिदान-यज्ञ के रूप में भारत 
में शुरू हो गया है | इसीमें से उपनिर्दिष्ट प्रकार का गांधीवादी व समान- 
वादी लोगों का सहयोग निर्माण होगा व हो रहा है | 

वर्गहीन समाज की स्थापना का ध्येय मंजूर करने पर समाज में बर्ग- 
संस्था व आर्थिक विपमता नष्ट करना जरूरी हो जाता है । मनुष्य की 
डत्पादन-क्षमता बढ़ने के कारण यह आज किस तरह संभव व अपरिहाये 
हो गया है, गांधीवाद उसकी समाजशास्त्रीय मीमांसा माक्संबाद से सीख 
सकता है। यद्रपि हजारों सालों से बन्‍्धुभाव व्‌ समता का ध्येय नेतिक 
व आध्यात्मिक दृष्टि से लोगों ने मंजूर किय्रा था फिर भी उद्यादन-कार्य 
जारी रखने की व उसमे विकास करने की दृष्टि से उस समय आशधिक 
विपमता व वर्ग-संस्था की ग्रावश्यकता व उपश्रोगिता लोग महसूस करते 
थे। इसी दृष्टि से धर्म-संस्थाश्रों ने उसे मंजूर कर लिया था व समाज- 
धारण के लिए जरूरी मानकर आशिक वर्गभेद को साथु-संत प्राकृतिक व 
न्याय्य मानते थे | लेकिन थ्राज मानव की उत्पादन-च्षमता बहुत चढ़ गई 
है जिससे समता व बन्धुभाव के ध्येय को सामाजिक व आर्थिक ज्षेत्रों में 
स्थापित करके वर्ग-संस्था को मिटाना संभव व आवश्यक हो गया है । 
वर्गसंस्था की उत्पति, अभिव्वद्धि व विनाश की समाजशास्त्रीय मीमांसा 
जिस तरह माक्सवाद में की गई है वैसी ओर किसी भी सामाजिक तत्वज्ञान 
में नहीं की गई है । 

अगर इस घमंभावना व अध्यात्मिक बृत्ञि के आधार पर सामाजिक 
क्रांति का काम चालू रखना है तो यद घर्मभावना क्रिती खास धर्म से 
एकरूप नहीं मानी जानी चाहिए, मानव-हृदव की समाजहित-बुद्धि से व 
सर्वोदय-बुद्धि से उसको एकरूप मानना चाहिए। सत्याग्रही क्रांतिकारी 
इसका सतत दक्षुतापूर्वक ध्यान रखें | उसी तरद मानव-हृदय की अ्रध्यात्म- 
बृत्ति को किसी खास सामाजिक व राजनेतिक संगठन से या अध्यात्मशास्त्र 
के किसी संप्रदाय से एकरूप नहीं चनने देना चाहिए । यद्यपि सत्यनिष्ठा व प्रेम- 
भावना मानव-हृदय की सनातन बृत्तियाँ हैं फिर भी सामाजिक, नेतिक या 
आध्यात्मिक शास्त्र का कोई खास सिद्धांत नित्य या सनातन नहीं होता । 
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मानवनचुद्धि द्वारा आकलन किये हुए किसी सत्य को पूर्ण व अ्रंतिम सत्य 
नहीं मानना चाहिए | उस पूर्ण व अंतिम सत्य की खोज का काम जीवन 
को सभी शक्तियों का उपयोग करके मानव हमेशा करता रहे | इस सत्या- 
ग्रही निष्ठा से जो बात अपने हृदय व श्रपनी बुद्धि को उस समय सत्य 
प्रतीत होगी उसके श्रनुसार उसको अपना त्रत्ताव रखना चाहिए । यही 
मानव की निरपेक्ष तथा श्राद्शभूत जीवन-निष्ठा है और इस जीवन-निष्ठा 
की साधना के लिए, भीतिक, सामाजिक व आध्यात्मिक शास्त्र के व्यवहार 
के सुमतिप्ठित माने जानेवाले सिद्ध।न्तों के खिलाफ क्रांति करने के ब्लिए 
सत्याग्रही को हरदम तेयार रहना चाहिए । अगर यह बृत्ति टिक सकी तो 
सत्याग्रही जीवन-निष्ठा का क्रांतिकारी रूप प्रकट होगा व मानद-समाज 
आज जिस नई संस्कृति का निर्माण करना चाहता है वह अवश्यमेव 
प्रस्थापित होगी । 


, अ्रव॒ हम इस बात का विचार करें कि व्ग-युद्ध व सशन्र क्रान्ति 
के सम्बन्ध में काले मावस का तात्विक सिद्धान्त क्‍या है और उसमें 
निः्शस्त्र क्रान्ति के द्वारा समाज-्सत्ता प्रस्थापित करने की कल्पना समा 
सकती है कि नहीं | भले ही माक्स का यह मत हो कि समाज-सत्ताक 
क्रान्ति आमतोर पर शस्त्र द्वारा ही करनी पड़ेगी, फिर भी माक्स ने यह 
कहा है कि इस क्रान्ति के साधन प्रत्येक देश की श्रपनी परिस्थिति और 
परम्परा के विंचार से बदलने पड़ेंगे और इद्धलेंड या अमेरिका जैसे प्रजा 
सत्ताक देशों में शान्ति-मार्ग से भी वह हो सकेगी | १८७२ में एमस्टडम 
के अपने भाषण में वह कहता है--- | 

“आपको यह नहीं खयाल करना चाहिए कि इस उद्देश्य को 
पूर्ति के लिए एक ही साधन सबपर लागू हो सकेगा । प्रत्येक देश 
के आचार-विचार और परिस्थिति का हमें खास तौर से ध्यान रखना पड़ेगा 
ओर हम इस बात से इन्कार नहीं करते कि कुछ ऐसे देश जेसे संयुक्त- 
राष्ट्र अमेरिका श्रौर इज्धलेंड में मजबूर लोग शान्ति-मार्गे से अपने 
डद्दे श्य की पूर्ति कर सकते हैं |?” 

लेनिन ने कार्ल मास के इस मत का स्पष्टीकरण करते हुए कहा है 
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पक “१८७१ के लगभग इड्धलेंड में नौकरशाही व सेनिक-सत्ता का प्रावल्य 
न होने के कारण माक्स को यह लगना स्वाभाविक था कि इड्लैंड में 
शान्ति-मार्ग से समाजसत्ताक क्रान्ति हो सकेगी ; परन्तु आज ( १६१७ ) 
इड्लेंड और अमेरिका में सेनिक सत्ता और नौकरशाही का पूरा 
साम्राज्य है इसलिए माक्स ने इब्जलेंड, अमेरिका ओर दूसरे देशों में: 
जो भेद किया है वह ठोक नहीं है ।? श्८७५ के बाद इड्जलेंड 
में साम्राज्यवादी विचार-धारा अ्रधिक फेलने लगी, क्योंकि हिन्दुस्तान 
जैसे विजित देश की आथिक लूट के प्रभाव से बहाँ की जनता को यह 
आशा होने लगी कि इड्ञलैंड के सब वर्गों की दाल-रोटी और सुख-सुविधा 
का प्रश्न हल हो सकेगा । श्ध्वीं सदी के मध्य तक वहाँ के मजदूरों को 
यह आशा नहीं हुई थी व इसलिए माकसे का वर्ग-विग्रही तत्वश्ञान वहाँ 
पनपने लगा था ; लेकिन बाद में जब वह आशा बँध गई तो वर्ग-विग्नह 
पीछे रह गया व साम्राज्यशाही लोकप्रिय होने लगी | वहाँ का समाजवाद 
भी बगे-विग्नद को ताक में रखकर वग्ग-सन्धि के सिद्धान्त का श्रवलम्भन 
लेने लगा श्रौर ब्रिटिश-राष्ट्रवाद प्रजातंत्र के तत्व से खिसककर साम्राज्य- 
वाद का रूप धारण करने लगा । पिछुले महायुद्ध के समय इस बर्गे- 
संधि या साम्राज्य-सत्ताक राष्ट्रवाद की भावना . का अनुसरण करके ही 
इग्लैंड के मजदूर ओर उनके नेताओं ने अपनी घन-त्त्ताक सरकार से 
सहकाये किया । अन्र फिर वहाँ की जनता यह समभने लगी है कि इस 
साम्राज्यवाद से हमारा प्रश्न सदा के लिए हल नहीं हो सकता । परन्तु 
यह विश्वास नहीं होता कि सशस्त्र या निःशस्त्र मार्ग से भी, समाज-सत्ताक 
राज्यक्रान्ति को सफल बनाने योग्य सद्गुण-संपत्ति आज वहाँ की जनता 
में बाकी चच रही है। यह भी एक विकट प्रश्न है कि इस सदगुण- 
सम्पत्ति के अभाव भें वह समाज-सत्ता की स्थापना कर सकेगी कि नहीं ? 
फिर भी हमारा यह ख्याल है कि यदि हिन्दुस्तान-जैसे देश को स्वतंचता 
देने के लिए ब्रिटिश-राजनेता मजबूर हो गये और स्वतंत्रता व समानता 
के आधार पर इंग्लैंड व हिन्दुस्तान में सन्धि हुई तो जिस तरह हिन्हु- 
स्तान के पूजीपति ब्रिटिश-पूँजीपतियों से मिन्नता करेंगे उसी तरह ब्रिटिश 
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मजदुर और डनके समाजवादी नेता भी भारतीय जनता के समाजवादी 
नेताशं से मिन्नता कर लेंगे | भारतवष ने यदि अपने सत्याग्रह के बल पर 
स्वयं-निणेयी पूण स्वराज्य का विधान प्राप्त कर लिया तो यहाँ का समाज- 
वादी दल सत्याग्रही शक्ति के बल पर हिन्दुस्तान की भावी सवोंगीण क्रांति 
करने लगेगा। तभी इंग्लैणड के मजदूर-वर्ग का साम्राज्य-मद उतर 
जायगा व उसे भारतीय समाजवादी दल का नेतृत्व स्वीकार करना पड़ेगा | 
इस तरह श्राज भी इंग्लेए्ड व हिन्दुस्तान दोनों देशों में समाज-सप्ताक 
क्रान्ति के शान्ति-मार्ग से सफल होने की संभावना है । 


इंग्लैएड के समाजवादी बल्कि कम्युनिस्ट विचारघारियों को भी यह 
विचारधारा पथने लगी है और वहाँ के चहुतेरे लोग यह मानते हैं कि 
' सत्याग्रही भारतीय राष्ट्रवाद से स्वतंत्रता और समानता के आधार पर 
समभीता ओर संधि करनी चाहिए । जिस तरह १६ वीं सदी में ब्रिटिश 
लित्ररल नेता हिन्दुस्तान को सशस्त्र क्रान्ति का अवसर न मिलते इस हेतु 
से भारतीय कांग्रेस से समझौते की नीति रखने की प्रेरणा अपने देश- 
नन्धुओं से करते थे, उसी तरह आज इंग्लेएड के समाजवादी विचारों के 
नेता इस ख्याल से कि हिन्दुस्तान की भावी सामाजिक क्रान्ति कहीं 
हिंसात्मक न बन जाय, अर्िसात्मक ही रहे, यह कहते हैं कि हिन्दुस्तान के 
स्वयंनिर्णय--स्वातंत्य-अधिकार--को स्वीकार करके भारतीय राष्ट्रवाद के 
साथ समानता की सन्धि कर लीजाय | फेनर ब्राकवे श्रपनी ([7087 
(प55 १६३०) नामक पुस्तक में लिखते हैं : 


“हिन्दुस्तान में जिनकी पूंजी लगी हुई है उनसे मैं कहूँगा कि 
हिन्दुस्तान की ब्रिटिश पूंजी को असली खतरा राजनैतिक क्रान्ति से नहीं 
बल्कि सामाजिक क्रान्ति से है। प्रस्तुत राजनैतिक श्रान्दोलन से जो 
क्रान्तिकारी मनोब्नति बन गई है वह एकाएक नष्ट होगी और यदि 
ल्सकी जड़ गहरी चली गई तो राजनैतिक स्वतंत्रता के बाद ही निश्चितः 
रूप से शुरू होनेवाली जनता की आर्थिक उन्नति की लड़ाई में मी वह 
व्यक्त हुए. बिना न रहेगी। इसलिए जो अपने आआथिक हितों की रक्षा 
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करना चाहते हैं उन्हें चाहिए कि वे इस राजनैतिक लड़ाई का फेसला 
समभोते के द्वारा तुरन्त कर लें | इसी में उनका हित है |? 

१६वीं सदी के ब्रिटिश “राजनेता अपने राष्ट्र की राजनीति इस दृष्टि से 
ठहराने पर जोर देते थे कि हिंदुस्तान के स्वतन्त्र होने पर भी वहाँ हमारा 
व्यापार चलता रहे | आज को परिस्थिति के अनुसार इंग्लैंड के दूरदर्शी 
ब्रिटिश राजकीय तत्वज्ञ, इस दृष्टि से कि हिंदुस्तान में सामाजिक क्रांति रक्त- 
पात का उग्र स्वरूप न धारण कर ले व उसमें अपने देशबत्न्धुश्रों व 
उनकी पूंजी की एकाएक आहुति न हो जाय, ब्रिटिश राष्ट्र से कहते हैं कि 
सत्याग्रही भारतीय राष्ट्रवाद के साथ समभोता करके भावी सामाजिक 
क्रांति के शांतिमय होने का अनुकूल वातावरण निर्माण किया जाय | यह 
सलाह ब्रिटिश राष्ट्र को जँचगी या नहीं यह इस बात पर अ्रवलंनित है 
कि मारतीय जनता सत्याग्रह-संग्राम में कितना त्याग करने के लिए तेयार' 
है और संघ-शासन के विधान को कहाँ तक असफल बना सकती है | 
हमें विश्वास है कि भारतीय जनता इसमें सफल होगी और उसीसे हमें 
आशा है कि हिंदुस्तान की भावी सामाजिक क्रांति भी वह शरंति-मार्ग से 
कर सकेगी । हाँ, इसके लिए यह श्रावश्यक होगा कि सत्याग्रही पक्ष अपना 
तत्वज्ञान सामाजिक क्रांति पर लागू करे व यहाँ का एूँजीवाद ब्रिटिश-राज- 
नीतिज्ञों के बराबर दूरदर्शिता प्रदर्शित करे | यह दूसरी बात स्वोश 
में पहली ज्रात पर अवलंबित है | इसका झथ यह हुआ कि यदि सत्याग्रही . 
तत्वज्ञान ने सामाजिक क्रांति का जिम्मा लिया तो हमारा ख्याल है कि 
भारतीय पू जीवाद दूरदर्शी स्वार्थ-माव से ही सही, शांतिमय क्रांति के 
सामने सिर क्रकाये बिना न रहेगा अर्थात्‌ यदि सत्याग्रही तत्वज्ञान ने यह 
भावी काय अपने जिम्मे न लिया व पं० नेहरू से उपदिण् समाज-सत्ताक 
प्रजातन्त्र का ध्येय स्वीकार न किया तो फिर यहाँ को समाज-क्रांति सशस्त्र. 
रूप धारण किये न्रिना न रहेगी | 

* गाजकल यह मानने का एक रिवाज चल पड़ा है कि सत्याग्रह व 

वर्ग-विग्रहात्मक सामाजिक क्रांति ये दोनों बातें तत्वतः भिन्न हैं ओर उनका 
समन्वय नहीं हो सकता | इसका कारण जिस तरह सत्याग्रह तत्वज्ञान के 
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विरोधी हैं उसी तरह उसके भक्त भी हैं। इसलिए. यहां इस बात का 
भी कुछ विवेचन करना जरूरी है कि व्ग-विग्नरह का सिद्धांत कहाँ तक 
यथार्थ है व वर्ग-सन्धि या वर्ग-सदकाय का सिद्धांत कहाँ तक ठीक है । 
इसके लिए पहले हम निर्विकार भाव से यह समझ लें कि बग-विग्रही- 
सिद्धांत के समर्थक शुद्ध वैज्ञानिक व तात्विक दृष्टि से उसके विषय में क्‍या 
कहते हैं। इस विपय में कम्युनिस्ट-तत्वज्ञान के समथक श्री एडवर्डे 
कोजस श्रपनी ( 87 वग्रण्ाठतंपटध00 ६0 एिबण्ट्एंट्वों 
शटायंशा5ए ) पुस्तक में कहते हैं---“वरग-विग्रह व वर्ग-संहति 
इन दो सिद्धांतों के विरोध का अ्रध्ययन करना बहुत उपयोगी है। 
इस विपय में दो विचारधारायें नजर आती हैं। एक वग-विग्रह का ही 
निपेध करती है और दूसरी वर्गे-संहति का | ये दोनों विचारघारायें गलत 
व श्रवेशञानिक हैं । वर्ग-विग्नह तो एक वस्तुस्थिति है। बह राजनीति और 
उद्योग-पन्धों में रोज दिखाई देती है । उससे इन्कार वही कर सकते हैं 
जो यह समभते हैं कि इस वर्म-बिग्रह को चालू रखने का प्रत्रल उपाय 
यह है कि उससे इन्कार क्रिया जाय अथवा वह इन्कार कर सकेगा जो 
बुद्धिजीवी श्रेणी का होगा ओर जिसका संबंध वास्तविक जगत से हूट 
गया होगा | सच तो यह है कि आज के समाज में वर्ग-विग्नह यह एक ही 
हकीकत नहीं है, बल्कि वग-संहति के भी अनेक प्रकार पाये जाते हैं | यह 
प्रश्न है कि भिन्न-भिन्न वर्गों की अ्रमुक अंश में शाति ओर संहति का तत्व 
ओर वर्ग-विप्रह का तत्व ये दोनों एक ही समय समाज में केसे रह सकते 
हैं ? वर्ग-विग्रह और वर्ग-संहति ये परस्पर-विरुद्ध तत्व एक ही समय एक 
समाज में नहीं रह सकते, इस मत पर वही लोग डटे रह सकते हैं जिनका 
मानस अवेज्ञानिक है। क्योंकि किसी कुठम्ब में भोजन के मामले में पति- 
पत्नी का मतेक्य हो तो भी अपने कमरे में गर्मी कितनी रहे अथवा सिनेमा 
या आजयबघर देखने के लिए जाये इसके बारे में दो मत या विरोध 
हो सकता है। घर में झगड़े होते रहते हों तो भी यह नहीं कह सकते कि 
खास मर्यादा में कौटुम्बिक ऐक्य नहीं रह सकता ...। वर्गे-विग्नह व वर्ग- 
संहति के तत्व एक-दूसरे ,का उच्छेद न करते हुए भी एक ही समय 
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समाज में रह सकते है...साम्राज्यशाही तरीके से विजित लोगों का द्रव्य- 
शोषण किया जाय ओर उसका नफा दोनों बॉट लें “इस विषय में 
ब्रिटेन के दोनों वर्गों का समान भौतिक-द्वित के पाये पर मतैक्य हो सकता 
है...जन्तक विजित लोगों के द्रव्य-शोषण से भिन्न कोई ऐसा उपाय 
जिससे समाज का समाज-सत्ताक संगठन होकर ऊँची रहन-सहन कायम 
रहे, हम नहीं तना सकते तचतक ऐसा ही चलता रहेगा... ब्रिटेन अगर 
समाजवादी बन जाय तो वह भारतीय किसान को लूटकर भारतीय बाजारों 
का नाश करनेवाले साहूकारों की और स्वदेशी या विदेशी पूंजीवालों 
की रक्षा नहीं करेगा । हिंदुस्तानियों के साथ सहकार करके वह हिंदुस्तानी 
बाजार की क्रम-शक्ति बहुत बढ़ा सकता है। उसी तरह अ्रपने देश की जनता 
की रहन-सहन का स्तर बढ़ाकर भी वह ब्रिटिश-बाजार की खपत बहुत 
बढ़ा सकता है | यदि यह समाजवादी व्यवहार या मार्ग हम लाखों मजदूरों 
को दिखा सके तो वे थोरी-दल को छोड़ देंगे | फासिज़्म का उदय भी भिन्न- 
भिन्न वर्गों की हितेक्य-भावना पर अवलंबित रहता है | इटली व जर्मनी में 
अनेक श्राक्रमणों फे बाद भी जन्न तत्त्तालीन परिस्थिति में राज्य की सत्ता अपने 
हाथ में लेकर समाज की सत्र व्यवस्था करने में वहाँ का मजदूर-बर्ग असमथे 
साबित हुआ तब बर्ग-विग्नह के क्लेश लोगों के लिए श्रसह्य हो गये और 
उनमें से बहुतों ने यह इच्छा को कि किसी तरह इनका एक बार खातमा 
हो। इसीसे फासिज्म को उदय का, मौका मिल गया...केवल अप- 
वादात्मक परिस्थिति में ही वर्ग-विग्रह वर्ग-संहतति को बिलकुल अंधकार में 
फँक देता है व ऐसे ही समय राज्य-क्रांति होती है । जब्र रूस के किसानों 
ओर मजदूरों को वहाँ के पूँजीवालों और जमींदारों से कुछ भी मिलने की 
आशा नहीं रही व इस उच्च श्रेणी के सच्च प्रय्ल विफल हुए, तभी किसान- 
मजदूर बोल्शेविक प्रचार से प्रभावित होने लगे। रूस में जो वर्ग-सावना 
की चेतना उत्पन्न हुईं वह भी मुख्यतः इस बदली हुई परिस्थिति के 
कारण हुई । इस स्थिति के पहले बोल्शेविकों के प्रचार की ओर किसान- 
मजदूरों का ध्यान नहीं गया था |” हमारी राय में वर्ग-विश्रह का यह 
विवेचन अत्यन्त शास्त्र-शुद्ध है ओर समाजवादी तथा सत्याग्रही दोनों 
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तत्वज्ञानों के मानने योग्य है । एक ही राष्ट्र के भिन्न-भिन्न वगे किसी-न- 
किसी समान-हित के लिए एक हो जाते हैं ओर जिस मात्रा में उन हित- 
सम्पन्धों में विरोध होगा, उस मात्रा में वे परस्पर-विग्रह के लिए तैयार 
हो जाते हैं। एक राष्ट्र के भिन्न-मिन्न वर्गों में जैसा हित-विरोध रहता है, . 
चसे ही कुछ बातों में हित-समानता भी हो सकती है । जब समाज में 
हित-समानता की भावना श्रधिक तीत्र होती है तब्र बग-विग्रह्मत्मक क्रांति. 
नहीं हो सकती श्रोर जब्न वर्ग-विरोध की भावना हित-समानता की भावना 
से श्रधिक तीत्र होतो है तत्र बर्गे-विग्रह्मत्मक क्रान्ति ठल नहीं सकती । 
वर्ग-विरोध की या हित-समानता की भावना का तीत्र होना केवल प्रचार 
पर अवलम्धित नहीं चल्कि उस समाज या राष्ट्र की श्राथिक अथवा राज- 
नैतिक परिस्थिति पर अवलंबित रहता है | जिस देश के सभी वर्ग सत्ताहीन 
बनकर विदेशियों के जुल्म व द्रव्य-शोपण के स्थान बने होते हैँ उसमें 
वर्म-विम्रहात्मक क्रांति का तत्व पैठने योग्य अनुकूल परिस्थिति नहीं होती । 
ऐसी ही स्थिति दूसरे राष्ट्रों को लूटनेवाले साम्राज्यवादी राष्ट्र के वर्गों की 
रहती है। उनमें वर्ग-विग्रह की भावना की अ्पेज्ञा समान-हित की भावना 
ही श्रधिक तीव्र रहती है और इसलिए वहाँ की परिस्थिति भी वर्ग-विग्रह्म- 
त्मक क्रान्ति के प्रतिकूल ही रहती है । ऐसे समय इन दोनों परिस्थिति के . 
राष्ट्रों में एक प्रकार के राष्ट्रवाद की भावना प्रचल हो जाती है। पहले 
राष्ट्र में वह विदेशी हमलों के प्रतिकार के स्वरूप में व्यक्त होती है और 
: दूसरे राष्ट्र में विदेशों पर आक्रमण के रूप में | इनमें पहला रूप संसार 
की शान्ति का पोपक और दूसरा विरोधक रहता है। पहले प्रकार का 
राष्ट्रवाट मानव-संस्कृति की प्रगति का कारण होता है ओर दूसरा उसकी 
अधोगति का । हिन्दुस्तान का वर्तमान राष्ट्रवाद पहले प्रकार की है और 
वह मानव-संस्कृति की प्रगति और संसार की शान्ति का पोषक है । हिन्दु 
स्तान में आज कोई भी बसे सत्ताधारी नहीं बन सका है, इसलिए यहाँ 
की लड़ाई फिलहाल वर्स-वि्नह्ात्मक अथवा समाज-सत्ताक ऋ्रांति-रूपी 
नहीं बन सकती । एक चार जहाँ हिन्दुस्तान में राजसत्ता आई नहीं कि 
. फिर जो शक्ति यहाँ के राष्ट्रवाद से निर्माण होगी, वह कुछ समय तक सघन- 
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निधन वर्ग के विरोध बल्कि विग्रह के रूप में व्यक्त हुए जिना नहीं रहेगी । 
मगर ऐसी श्रवस्था में सत्याग्रही कांग्रेस के लिए. यह संभव होगा कि वह 
प्रजातंत्र की राजसत्ता अपने हाथ में लेकर उसका उपयोग निधन पक्ष की 
तरफ से करे। जिस समय हिन्दुस्तान का सधन वर्ग संगठित होकर उस 
प्रजातंत्र को हस्तगत करने लगेगा तब कांग्रेस को यदि अपना सत्याग्रही 
तत्वज्ञान न छोड़ना होगा तो कुछ समय के लिए वर्ग-विग्रह का सिद्धान्त 
स्वीकार किये बिना चारा न रहेगा | इस समय अगर कांग्रेस अपने देश 
की राजसत्ता हस्तगत न कर सकी तो उसे प्रस्थापित राजसत्ता के साथ 
असहयोग-युद्ध की घोषणा करनी पड़ेगी। विदेशी सरकार के आश्रय से जो 
हित यहाँ पर प्रबल हो गये हैं उनका विरोध किये बिना कांग्रेस इस देश 
में वास्तविक लोकसत्ता अथवा सच्चा स्व॒राज्य स्थापित न कर सकेगी । 
हिन्दुस्तान की राष्ट्रीय सरकार के सामने देश के ४० करोड़ लोगों 
की दालनरोटी का सवाल बहुत तीत्र रूप में उपस्थित है | आजतक 
हिन्दुस्तान की जनता का जो द्वव्य-हरण हुआ उससे यहाँ की जनता 
ओर मध्यम-वर्ग दोनों फाकरेकशी ओर वेकारी से जजेर हो गये हैं ॥ 
इन ४० करोड़ लोगों के राष्ट्र का प्रश्न पू'जीवाद और साम्राज्यवाद से हल 
होना श्रसंभव है । इंग्लेरड अथवा जापान-जेसे छोटे राष्ट्रों के लिए अपनी 
जनता और मध्यम-वर्ग का प्रश्ष कुछ समय तक हिन्दुस्तान या चीन को 
गुलाम बनाकर हल करना मुमकिन हो सकता है ; परन्तु हिन्दुस्तान या 
चीन जेंसे 'खण्डतुल्य देश इस पद्धति'से अपनी ३४-४० करोड़ जनता 
का सवाल हल नहीं कर सकते | इस कारण भारतीय राष्ट्रवाद का इंग्लिश 
या जापानी 'राष्ट्रवाद की तरह साम्राष्यवादी बन जाना स्वभावतः ही 
अशक्य है अर्थात्‌ ब्रिटिश साम्राज्य के आश्रय से उदय हुआ पूंजीवाद 
यहाँ अपना आसन सुस्थिर नहीं कर सकता ओर यदि कुछ समय तक 
उसने यहाँ राजसत्ता श्रपने हाथों में ले भी ली तो भी जनता और 
मध्यम-बर्ग का प्रश्न हल न कर सकने के कारण उसे वह सत्ता अपने हाथ 
से खो देनी पड़ेगी । आज जो ब्रिटिश पू जीपति अपना आसन जमाकर 
यहाँ बैठे हैं उनकी जगह यदि भारतीय पूजीपतियों को स्थापित कर दें 


भारतीय संस्कृति का अ्रमृत तत्व ३६३ 


तो उससे भारतीय जनता का प्रश्न हल नहीं होता | हिन्दुस्तान के धनोत्पादन 
की नव्ज़ चाहे भारतीय पूजीवालों के हाथ में आरा जाय या ब्रिटिश पू जीपतियों 
के हाथ में रहे, भारतीय जनता के हित-संवर्धन की दृष्टि से दोनों का फर्क 
महत्वपूर्ण नहीं हो सकता । उस नब्ज का भारतीय जनता के हाथ में 
आना अर्थात्‌ किसी-न-किसी रूप में समाज-सत्ता की प्रस्थापना होना ही 
भारतीय जनता के हित-संवधन के लिए. आवश्यक है और यह कार्य 
कांग्रेस वग-विग्नह के तत्व को समझे ओर उसका अवलंबन लिये मिना नहीं 
कर सकती | 

क्या 'वर्गे-विग्रह का तत्व भारतीय संस्कृति और तत्वज्ञान से असंगत 
है?? इस मत पर विचार करते हुए सबसे पहले हम यह देखें कि सत्याग्रही 
तल्वज्ञान और वर्ग-विग्रह के तत्व में क्या मूलतः ही विरोध है ?! फिर 
भारतीय संस्कृति के इतिहास की दृष्टि से उसका विचार करं। अच्तक 
सत्याग्रही तत्वज्ञान की उत्पत्ति और श्रभिद्वद्धि राष्ट्रीय स्वातंत््य-संग्राप्त से 
हुईं। इसमें वर्ग-विम्रह की नीति का अवलंतब्रन नहीं लिया गया यह ठीक 
ही हुआ। इस तत्वज्ञान से एक प्रकार की राष्ट्रीय बन्घु-मावना जाग्रत 
हुईं। राष्ट्र के सत्र लोग एक बड़े एकत्र-कुठम्ब्र के अनेक व्यक्तियों की 
तरह हैं ओर उन सबके हित-सम्बन्ध परस्पर-विरोधी नहीं बल्कि परस्परा- 
चलंनी हैं। यह बन्घु-भावना अथवा राष्ट्रीय एकत्र-कुटठुम्ब-भावना समाज- 
सत्ता के तत्व से किसी तरह असंगत नहीं बल्कि पोषक ही है। परन्तु यह 
न भूलना चाहिए कि सामूहिक सम्पत्ति और अ्म-सहकार्य के सिद्धान्त या 
तत्व पर ही एकनत्र-कुटुम्ब बन ओर टिक सकता है। जिस एकत्र-कुट्ठम्तर में 
सामूहिक संपत्ति नहीं अथवा सामूहिक हो तो भी उसका उपयोग सब समान 
रूप से नहीं कर सकते और जिसके सब प्रौढ़ ओर सुदृढ़ व्यक्ति उस कुट्म्त 
की संपत्ति ओर सुख में वृद्धि करने के लिए तन-प्राण से प्रयत्न नहीं करते 
हैं वह अन्त में नष्ट हुए चिना न रहेगा । एकच्र-कुटुम्न के एक-दो व्यक्ति 
तो सामूहिक संपत्ति से लाभ उठाते रहें और दूसरे महज कष्ट भुगतते रहें 
ऐसी दशा में यद्‌ उस एकत्र-कुठ्ठम्ब में विग्नह उत्पन्न हुआ तो उसकी 
जिम्मेवारी उस व्यक्ति पर ही आती है जो सामूहिक संपत्ति का उपभोग 
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बिना कुछ कष्ट किये करता हो । ऐसे व्यक्ति के व्यवह्दर को आम तौर पर 
एकत्र-कुठ्म्त्र की बुजुर्गशाही कहते हैं । पूँजीवाद इस तरह को राष्ट्रीय 
परिवार की एक बुजुगंशाही- है । पूँजीवाद की इस बुजुगेशाही को कायम 
रखकर राष्ट्रीय कुटम्ब की जीवन-यात्रा नहीं चल सकती और उस 
कुठम्त्र में वग-विग्रह निर्माण हो जाता है। इसलिए इस बुजुगशाही को 
नष्ट करना और 'राष्ट्र के प्रत्येक प्रीढ़ ओर सुदृढ़ नागरिक को शारीरिक 
अथवा बौद्धिक कष्ट किये बिना संपत्ति का लाभ नहीं मिलेगा? इस 
सिद्धान्त पर राष्ट्र के औद्योगिक जीवन की इमारत खड़ी करना एवं 
ऐसे क्राजून बनाना जिनसे एकन्र-कुटुम्ब के व्यक्ति की तरह राष्ट्र के सन्च 
व्यक्तियों के सवोंगीण विकास के लिए. आवश्यक व पोषक रीति से राष्ट्रीय 
संपत्ति का उपभोग किया जा सके, समाजवाद की प्रस्थापना करना है। 
इसके विपरीत राष्ट्र के तमाम व्यक्तियों के जीवन-साधन पूंजीवाद के 
हाथ में देने और बहुनन समाज को उसकी आर्थिक दासता में पटक 
देने का अर्थ हैं वर्ग-विग्रह को चिरन्‍्तन करऩा। समाजवाद का ध्येय 
वर्ग-विग्रह को चिरन्तन करना नहीं है बल्कि पूंजीवाद की बुजुगंशाही से 
उत्पन्न होनेवाले वर्ग-विग्रह को नष्ट करके न्याय श्रोर समता के पाये पर 
राष्ट्रीय एकन्र-कुटम्त्र की स्थापना करना है। सच पूछिये तो समाजवाद 
सर्ोदयवाद ही है। हाँ, उसका यह स्पष्ट मत है कि सर्वोदिय 
ये सहकाये की भावना समाज में पूजीबाद को कायम रहकर नहीं लाई 
जा सकती । पूजीवाद की बुजुगंशाही से उत्पन्न बर्ग-विश्रह को नष्ट करना 
पूजीवाद से झगड़े बिना संभव नहीं । ऐसा झगड़ा करने का अ्रथ वर्गं- 
'विग्रह निर्माण करना नहीं, बल्कि पूंजीवाद-द्वारा निर्मित वर्गे-विग्रह का 
'शिकार चनी हुई जनता को सत्याग्रही बनाना है| सत्याग्रही न्‍्याय-स्थापना 
'की लड़ाई से डरता नहीं ओर डरेगा तो वह सत्याग्रही नहीं रहेगा । 

ए.क दूसरी दृष्टि से यह प्रतिपादन किया जाता है कि सत्याग्रही तत्व- 
ज्ञान और समाजवाद में अनुल्लंघनीय मतभेद है | सत्याग्रहो तत्वज्ञान 
में यह मान कर चला जाता है कि मनुष्य-स्वभाव सुधर-ज्षम है अथवा 
प्रत्येक मनुष्य के अन्तःकरण में न्याय-बुद्धि के रूप में परसेश्वर निवास 
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करता है। इसके विपरीत समाजवादी तत्वश्ञान में यह माना जाता है 
कि प्रत्येक मनुष्य स्वार्थ-साधु है | इस तरह से यद् मत-मेद प्रकट किया- 
जाता है। किन्तु हमारी राय में इस मत-भेद का इस तरह प्रतिपादन' 
शस्त्र-शुद्ध नहीं । समाजवाद यह नहीं कहता कि मनुष्य-स्वभाव बिलकुल 
स्वार्थ-प्रधान है ओर न इसके विपरीत सत्याग्रही तत्वज्ञान का यह मत है 
कि मनुष्य-स्वभाव केवल न्याय-प्रधान है। मनुष्य-स्वभाव में स्वाथ-बुद्धि. 
व न्याय-बुद्धि दोनों तत्व हैं और दोनों में यह मानना पढ़ता है कि 
स्वार्थ-बुद्धि जबतक न्याय-बुदि से संयत न होगी तब्रतक मनुष्य-समाज 
में शान्ति का राज्य स्थापित नहीं हो सकता | समाज की स्वार्थ-बुद्धि 
पर न्याय-बुद्धि का नियंत्रण रहने के लिए. समाज का आर्थिक संगठन- 
खास प्रकार का होना जरूरी है और जबम्नतक वह वैसा न हो जायगा 
तब्रतक समाज में न्याय की स्थापना नहीं हो सकती | इसलिए समाज- 
चबादी तत्वज्ञान कहता है कि समाज की न्याय-प्रस्थापना उसके आर्थिक 
संगठन पर और उसके सुधार पर अवलंबित रहती है। मनुष्य-स्वभाव का. 
व्यक्त स्वरूप किस तरह का होगा यह भी समाज के आर्थिक संगठन पर 
ही अ्वलंतित रहता है । जच्रतक यह संगठन न्यायाधिष्ठित नहीं होता 
तब्रतक समाज का सामान्य व्यक्ति न्यायनिष्ठ नहीं बन सकता । पूजीः 
वादी समाज-रचना अन्याय पर खड़ी है और जब्तक यह रचना बदली 
न जायगी तन्नतक समाज के सामान्य व्यक्ति का स्वभाव न्याय-प्रधान ने 
होकर स्वार्थ-प्रधान ही रहेगा । समाजवाद यह नहीं कहता कि पू जीपति 
सब स्वार्थी और मज़दूर सत्र न्याय-प्रिय होते हैं । उसे यह तो मंजूर है 
कि पूजीपति और मजदूर का भगड़ा वर्गे-स्वार्थ का झगड़ा है तथापि 
उसका मत है कि पूजीपतियों का वर्ग-स्वार्थ अधिक न्याय-युक्त समाज-, 
रचना करने में जितना बाधक होता है उतना मजदूरों का वर्ग-स्वार्थ 
नहीं ; बल्कि वह उल्दा सहायक बनता है। सामाजिक ध्येय का हेत॒. 
समाज में न्याय-प्रस्थापना ही है और न्याय-प्रस्थापना के बाद उस समाज 
के सभी व्यक्तियों का द्वित होता है | परन्तु उससे सभी वर्गों का स्वार्थ 
अधिक सघता है ऐसा नहीं। कुछ वर्गों का स्वार्थ बतमान समाज में. 
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नितना सघता है उतना समाजवादी समाज में न सधेगा, इस कारण उस 
वर्ग के सामान्य लोग उस आदर्श की स्थापना का विरोध करते हैं ओर 
शआ्राज के समाज में जिस वग का न्याय्य स्वार्थ भी कुचला जाता है वे नवीन 
ध्येय की स्थापना के लिए आवश्यक स्वाये-त्याग करने को व्यापक रूप में 
तैयार रहते हैं। यह समाजवाद का विचार है| समाज-सत्ताक श्रार्थिक 
संगठन यद्रवि न्याय-प्रस्थापना के लिए; है तो मी उसकी बदौलत जमींदारों 
ओर मिल-मालिकों के स्वार्थ को धक्का पहुँचता है | श्रतः उस वर्ग 
के सामान्य व्यक्ति समाज-सत्ताक क्रान्ति में शामिल नहीं होंगे | इतना 
ही नहीं, बल्कि समाजवादी कार्यकर्ताओं को यह मानकर अपनी नीति 
निश्चित करनी चाहिए कि वे उस क्रांति का विरोध ही करेंगे | जन्र सत्या- 
ग्रही तत्वज्ञान सामाजिक क्रान्ति को जिम्मेदारी लेगा तत्र भी हमारा 
खयाल है कि इसे ऐसी ही नीति स्वीकार करनी पड़ेगी । राष्ट्रीय स्वतन्त्रता 
के ध्येय की जो लड़ाई कांग्रेस लड़ चुकी है उसकी नीति भी इसी सिद्धान्त 
पर रखी गई थी । स्वातन्त्य. प्राप्त करने के लिए. जो लड़ाई लड़ी गई 
उसमें हिंदुस्तानियों ने ही सारा भार उठाया और यही मानकर सत्याग्रह 
व असहयोग की योजना भी की जाती थी । भारतीय स्वातन्ब्य के लिए. 
अंग्रेज क्यों नहीं लड़, ऐसा प्रश्न किसी ने नहीं किया । ऐसा मानकर 
कोई नहीं चला कि भारतीय स्वातन्त्र्य संसार में न्‍्याय-प्रस्थापना करने की 
लड़ाई है इसलिए संसार के किसी भी देश के न्याय-प्रिय अ्रथवा न्याय- 
निष्ठ लोग इस झगड़े में समान रूप से शामिल हों। यत्तः इसका निकट 
सम्बन्ध भारतवासियों के न्यायोत्ित राष्ट्रीय ध्वार्थ:साघन से था इसलिए, 
वे ही इस लड़ाई में अधिक-से-अधिक स्वार्थ-त्याग करेंगे और जिन ब्रिटिश 
लोगों के राष्ट्रीय स्वार्थ के विरुद्ध यह लड़ाई है वे इसका अधिक-से-अधिक- 
विरोध करेंगे--यह मानकर ही सत्याग्रह-संग्राम की नीति निर्धारित की गई। 
इसका श्रथ यह नहीं कि इस लड़ाई में कोई भी अंग्रेज शामिल न हुआ 
या इसके साथ किसी भी अंग्रेज ने सहानुभूति न दिखाई | अपवाद के तौर 
पर कुछ अंग्रेज इसमें शामिल भी हुए और बहुतेरे अंग्रेजों ने इसके साथ 
सहानुभूति भी दिखाई; परन्तु इससे पूर्वोक्त सिद्धान्त को बाघा नहीं पहुँचती ॥ 
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इसके आधार पर साधारण मनुष्य-स्वभाव-विषयक जो विचार-प्रणाली 
निश्चित की गईं है उसके ब्रिना समाज-सत्ताक क्रांति नहीं हो सकेगी 
अर्थात्‌ जबतक पूँजीपतियों को यह दिखाई न देगा कि श्रव॒ पँजीवादी समाज- 
रचना का श्रागे चलना असंभव है या प्रस्थापित राज-सत्ता जन्नतक श्रपनी 
सत्ता के चल पर बहुजन-समाज के पृष्ठ-पोषण से क्रांति करने का निश्चय 


न कर ले, तब्रतक सम्ाज-सत्ता की प्रस्थापना नहीं होगी | यह बात नहीं ! 
कि इस न्याय-स्थापना के कार में कोई भी पूजीपति शामिल न होगा, « 


हाँ, उनमें आम पूजिपति शामिल न होंगे । जो थोड़े बहुत होंगे वे भी 
अपना स्वार्थ छोड़कर । जिन पूजीपतियों को इस काये में शरीक 
होना होगा उन्हें ग्रपना वगस्वा्थ छोड़ने के लिए तंयार रहना होगा। 
हजरत ईसा ने कहा था कि एक बार सुई के नाके में से ऊँट निकल 
सकता है; परन्तु धनिक को ईश्वरीय साम्राज्य में प्रवेश नहीं मिल सकता । 
म० गांधी भी कह गये हैं कि परिग्रही मनुष्य सत्याग्रही नहीं नन सकता। 
दक्षिण अफ्रीका के सत्याग्रह-आंदोलन में उन्हें सधनों की बनिस्व॒त निर्धनों 
की ही सच्ची मदद मिलो थी। इन विचारों और अनुभवों में मनुष्य-स्वभाव 
का जो सिद्धान्त बताया गया है उससे अधिक या भिन्न बात इस विचार में 
ग्रहण करने की जरूरत नहीं है कि 'पूजीवादी सर्मांज-सत्ताक क्रान्ति का 
विरोध करेंगे ।? समाज के अन्याय का प्रतिकार वें लोग करते हैं जो उस 
अन्याय से पीड़ित होते हैं व प्रतिकार का विरोध वे लोग करते हैं जो 
उस अन्याय से अपना स्वार्थ साधते हैं । यह मामूली व्यवहार जो नहीं 
जानते वे समाज के अन्याय-निवारण की लड़ाई में सफलता नहीं पा सकते। 
सत्याग्रही तत्वश्ञान का व्यवह्यर भी इसी नीति से किया जाता है ओर 
होता है | 

हम जो यह कहते है कि सत्याग्रह की अहिंसात्मक श्रसहयोग-क्रान्ति 
का तत्व केवल विदेशी राजसत्ता पर ही नहीं, स्वकीय राजसत्ता और स्वकीय 
धनिक वर्ग पर भी लागू होता है उसके लिए टाल्स्टाय के विचारों का 
भी आधार है। टाल्स्टाय जिस देश में पेदा हुए वह राजनैतिक दृष्टि 
से परतन्त न था। इसलिए, उन्होंने इसी बात का विचार किया है कि 
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अहिंसात्मक असहयोग का सिद्धांत अपने तथा इतर खतंत्र देशों के घनिक 
वये व सरकार के खिलाफ काम में लाकर संसार के सच्च श्रमजीवी अपनी 
मुक्ति किस प्रकार कर सकते हैँ | १६०१ में लिखे ( 77८ (गाए 
८४7०७ ) नामक निवन्ध में वे लिखते हैं : * 

संसार में १ अरच से ज्यादा मजदर हैं। संसार का सब घन-घान्य॑, 
मनुष्यों के जीवन व वेभव के सत्र साधन मजदूर ही तेयार करते हैं। परन्तु 
जिस चीज को वे बनाते हैं उसका फायदा उन्हें नहीं मिलता, बल्कि 
सरकार व धनिक वर्ग को मिलता है । मजदूर सतत दरिद्रता, अज्ञान, 
और गुलामी में सड़ते हैं ओर जिन लोगों के लिए श्रन्न-वस्त्र और घर 
बनाते व जिनकी वे सेवा करते हैं वही लोग उनके साथ तुच्छुता का 
व्यवहार करते हैं । किसानों की जमोने जब्त होती हैं, छिन जाती हैं 
और वे उन लोगों को निजी मिल्कियत बन जाती हैं जो उसके लिए. कृष्ट 
और श्रम नहीं करते | इससे जमोन के मालिक जो-कुछ मजदूरी या मुआ- 
वज़ा दे देते हैं उसी पर उन लोगों को जो जमीन पर मरते-खपते है अ्रपनी 
गुजर करनी पड़ती है। जो जमीन छोड़कर किसी कारखाने में काम करने 
जाते हैं तो वे पू जीपतियों के गुलाम चनते हैं। अगर उन्होंने करबंदी या 
लगान-बंदी का आंदोलन किया या हड़ताल करने की कोशिश को तो फोज 
और पुलिस का धावा होता है व उन्हें जबरदस्ती कर देने व काम करने 
पर मजबूर किया जाता है। 

“जमींदार, सरकार, मिल मालिक व सेनिक अधिकारी इनके खिलाफ 
मजदूरों को बहुत शिकायतें रहती हैं। मगर वही मजदूर जमींदारों, सरकारों 
आदि की मदद करते है । जिन बातों की वे शिकायत करते हैं वही खुद 
करने के लिए. तेयार हो जाते हैं। इसीसे जमींदार जमीन की पेदावार 
हड़प जाता है, सरकार कर वसूल कर लेती हैं | मजदूरों की यह फरियाद 
है कि जिस जमीन को हम अपना मानते हैं उसपर जब हम कब्जा करने 
खगते हैं या सरकारी कर नहीं देते अथवा हड़ताल का संगठन करते हैं तो 
हमपर फौज चढ़ाई करती है। मगर जो फौज उनपर मैजी जाती है 

. उसके सेनिक इन किसान-मजदूरों में से ही आते हैं। वे अपने व्यक्ति- 
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“गत स्वार्थ से य| सजा के भय से फौज में नौकरी करते हैं और उन्हें यह 
कसम दिलाई जाती है कि अपने मनोदेवता व ईश्वरीय-नियम को एक 
श्रोर ताक में रखकर अधिकारी जिसे कत्ल करने का हुक्म दें उसे वे कत्ल 
कर लें। मतलब्र यह कि मजदूरों की तमाम मुसीचरतों का कारण खुद वही 
हैं। अगर वे घनिक वबग व सरकार से सहयोग करना छोड़ देँ तो उनकी 
-तमाम आपत्तियों का अपने आप अ्रन्त हो ज्ञायगा ।?? 
टल्स्टाय ने पूजीवाद और सेनिक सत्ता के जुल्म से आत्म-बल 
के द्वारा मुक्त होने का मार्ग तो दिखाया ; परन्तु वें खुद रूस में उसके 
अनुसार कुछ न कर सके । इसीसे वहाँ लेनिन झआ्रादि का सशस्त्र 
क्रान्तिवाद फेला | लेकिन यहाँ महात्मा गांधी ने टाल्स्टाय के अ्रहिंसात्मक 
असहयोग का अवलंचन लेकर भारत के राष्ट्रीय स्वातंत्य के भंगड़े को 
सफलता पूर्वक निपयया । म० गांधी में टाल्स्टाय को अपेन्षा व्यावहारिक 
राजनीतिज्ञता व नेतृत्वक्ला अधिक थी ओर यहाँ शासकों ने भी दूरदर्शी 
स्वार्थ से क्‍यों न हो, निःशस्त्र क्रान्तियाद के प्रचंड संगठन करने का थोड़ा- 
बहुत अवसर दिया। जारशाही की अपेक्षा ब्रिटिश-साम्राज्यशाही में नागरिक 
स्वतंत्रता कुछु अधिक है | इसीसे म० गांघी टाल्स्यय के निःशस्त्र क्रान्ति 
शास्त्र को बहुत परिणत अवस्था तक ले जा सके | फिर भी उनका कार्य 
विदेशी सत्ता से अपनी जनता को मुक्त करना था। इससे स्वकीय राजा 
ओर धमिकों के विरुद्ध लड़ाई का रूप उस निःशज्र क्रान्ति-शास्त्र को नहीं 
मिला। अ्रत्र उसी का उपयोग टाल्स्याय के बताये काम में करना पड़ेगा | 
'कहना नहीं होगा कि अन्न यह काय म० गांधी के आगे की पीढ़ी के सत्याग्रही 
नेताओं को करना है । पं० जवाहरलाल-जेसे नवीन पीढ़ी के नेता अ्रहिंसा- 
त्मक क्रान्ति-शास्त्र का समर्थन करते हुए भी यह साफ-साफ कह चुके हैं कि 
स्वराज्य की प्राप्ति के बाद जच्रतक हम समाज-सत्ताक प्रजातंत्र की स्थापना 
नहीं करेंगे तबतक यहाँ की आम जनता व मध्यम-वर्ग की दाल-रोटी का 
प्रश्न अच्छी तरह हल नहीं हो सकता | 
भारतीय संस्कृति का भी स्वरूप समाजसत्ताक होगा, इस विषय में अब 
कांग्रेस की नई पोढ़ी में बहुत-कुछ एकवाक्यता होने लगी है । फिर भी 
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एक बात पर यहाँ विशेष रूप से विचार कर लेने की जरूरत है | वह है 
श्रौद्योगिक विकेन्द्रीकरण (7रप्रड:ए४४ वैं2-०९०६:४ ४७४०7) | 
इसके लिए आधुनिक यूरोप के जिन चार प्रमुख अर्थ-शास्त्रियों की विचार- 
प्रणाली का तुलनात्मक अध्ययन करने की जरूरत है वे हैं : अ्ेंडम स्मिथ 
फ्रे डरिक लिस्ट, कार्ल माक्से व प्रिंस क्रोपटकिन । इनमें श्रंडम स्मिथ 
व्यक्तिवादी, फ्रे डरिक लिस्ट राष्ट्रबादी व काले काक्से तथा प्रिंस क्रोपाटकिन 
समाजवादी श्रथे-शास्त्रश्ष थे । शंडम स्मिथ के व्यक्तिवादी श्रर्थ-शास्त्र से 
खुले मेंदान का अनिर्ध स्पर्धा का और भौगोलिक अ्रम-त्रिभाग का 
सिद्धान्त स्थिर हुआ। उसी के आधार पर पूंजीवाद ओर साम्राज्य- 
वाद की बृद्धि हुईें। भौगोलिक श्रम-विभाग के तत्वानुसार एशिया 
के उबर राष्ट्र महज खेती करके श्रनाज और कच्चा माल दें और 
इज्लेड आदि यूरोपीय देश पक्का माल बनानेवाले अधिक मुनाफे के 
काम-घन्घे करं--यह श्रम-विभाग निसगगेसिद्ध माना जाने लगा | खुले 
व्यापार व अनिर्बंध स्पर्धा के सिद्धान्त की बदौलत जब नेपोलियन ने 
सारे यूरोप में महायुद्ध की ज्वाला फैलाई उस समग्र ब्रिटिश पू'जीवाद 
को, जो हिन्दुस्तान को निगलकर बैठा था, श्रौद्योगिक क्षेत्र में मिली 
अपनी अग्रसरता स्थिर करने का मौका मिला ओर एशिया की तरह 
यूरोप के लोगों को भी पक्का माल देने का ठेका ब्रिटिश पूं जीवादियों को 
मिलने लगा । यह देखकर जर्मन श्रर्थ-शास्त्रश् फ्रेडरिक लिस्ट ने खुले 
व्यापार के सिद्धान्त पर आधात करके संरक्षुक जकात का नवीन राष्ट्रीय श्र्थ- 
शास्त्र निर्माण किया । इस अ्र्थ-शास्त्र के तिद्धान्तानुसार बाल्यावस्था के 
उद्योग-धन्धों को विदेशी माल पर जक्रात के द्वारा संरक्षण देकर इड्नलेंड 
की तरह प्रत्येक यूरोपीय देश अपने यहाँ प्रचंड उद्योग-घन्धे खड़े 
करे ओर एशिया के देशों से अन्न तथा कच्चा माल लाकर पिछड़े हुए 
देशों को पक्का माल पहुँचाने की ठेकेदारी में सब यूरोपीय देश ब्रििशों 
से स्पर्धा कर--इस तरह का नवीन साम्राज्यवादी राष्ट्रीय अथ-शास्त्र पंदा 
हुआ | फ्रेडरिक लिस्ट ने अंडम स्मिथ प्रभ्नतति ब्रिटिश अथ-शास्त्रियों के 
व्यक्तिवादी तत्वज्ञान के अन्द्र छिपे राष्ट्रीय स्वार्थ की तो कलई खोल दी, 
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परन्तु ऐसा करते हुए उसने अपने राष्ट्रीय स्वार्थ को नहीं छोड़ा । उसने 
अपने राष्ट्रीय अथंशास्त्र में यह साफ-साफ लिखा है कि एशिया के देशों 
को यूरोपीय देशों के कारखानों के लिए आवश्यक कच्चा माल तेयार करने 
के लिए ही प्रकृति या ईश्वर ने पंदा किया है | 

इस प्रकार फ्रे डरिक लिस्ट ने १६वीं सदी के मध्य में जर्मन राष्ट्रवाद 
को साम्राज्यशाही दीक्षा देनेवाले अथशास्त्र की बुनियाद डाली । हमारे 
यहाँ न्याय० रानडे के समय से इसी राष्ट्रीय अर्थशास्त्र के दंग पर भारतीय 
अथंशास्त्र निर्माण हुआ | परन्तु हिन्दुस्तान में साम्राज्यवादी अथशास्त्र 
खड़ा नहीं हो सकता था | अतः यह भारतीय अर्थशास्‍्त्र आगे की भारतीय 
संस्कृति की नींव डालने के लिए काफी न था | इसके बाद जमनी में 
काले माक्स ने अपना संसार-प्रसिद्ध समाजवादी श्रथंशास्त्र तेथार किया । 
इसका मुख्य सिद्धान्त यह है कि देश के कारखाने व जमीन पर किसी का 
निजी स्वामित्व न हो, बल्कि राष्ट्र का सामूहिक स्वामित्व हो । इस सिद्धान्त 
को स्वीकार किये बिना हिंदुस्तान के अन्न-वस्त्र का प्रश्न ही हल नहीं 
हो सकता, वर्ग-बरिग्रह से राष्ट्रीय भावना के ठुकड़े हुए ब्रिना नहीं रहते 
ओर प्रजासत्ता धनिक-शाही का रूप ले लेती है--यह मत श्राज भारतीय 
समाजवादियों द्वारा मान्य हो चुका है। तथापि इतने ही सिद्धान्तों के 
आधार पर भावी भारतीय संस्कृति की आर्थिक नींव नहीं डाली जा 
सकती | उसके लिए प्रिंस क्रोपाटकिन द्वारा प्रतिपादित ओद्योगिक 
विकेन्द्रीकरण का सिद्धांत हिंदुस्तान को स्वीकार करना पड़ेगा | क्रोपटकिन 
समाजवादी था। फिर भी हिंदुस्तान में जो समाजवाद आज आ रहा 
है वह माक्स के अनुयायियों द्वारा आ रहा है, इससे क्रोपाटकिन के 
श्ौद्योगिक विकेन्द्रीकरण के सिद्धान्त की ओर समाजवादी दल का 
ध्यान जितना चाहिए, नहीं जाता । इसका प्रतिपादन आमोद्योग का 
संगठन करनेवाले गांधीजी के अनुयायी बहुत बार करते हैं; परन्तु वे 
क्रोपाटकिन के इन समाजवादी विचारों का विशेष उल्लेख नहीं करते कि 
इस संगठन में नेसर्गिक शक्ति व यन्त्रकला का उप्रयोग कर लेना 
चाहिए व घनोत्पादन के सब साधनों पर समाज का स्वामित्व कर देना 
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हक 


चाहिए | वस्तुतः भारतवर्ष को ओद्योगिक विकेन्द्रीकरण ओर धनोत्पादन 
के साधनों पर सामुदायिक स्वामित्व इन दोनों तत्वों का अवलम्भन लेना 
'पड़ेगा | ऐसा होने पर ही हिंदुस्तान में खेती व उद्योग-घन्घे दोनों की 
कड़ी ठीक तरह से जुड़ सकेगी, भारतीय संस्क्ृति का ग्राम-प्रधान स्वरूप 
कायम रक्‍्खा जा सकेगा, श्रोद्योगिक विकेन्द्रीकरण के साथ ही राजसत्ता 
का भी विकेन्द्रीकरण करके जनसत्ता का अ्रधिक पोषण किया जा सकेगा 
और भारत के सच विभागों की सबोगीण उन्नति होकर राजसत्ता के 
व धनोत्पादन के केन्द्रीकरण से उत्पन्न सब आपत्तियाँ दूर हो सकेंगी। 
प्रत्येक राष्ट्र, उसका प्रत्येक प्रान्त और प्रान्त-विभाग आशिक दृष्टि से 
भरसक स्वयंपूर्ण बनाया जाय, प्रत्येक बिंभाग के लिए आवश्यक कच्चा व 
'पक्का माल भरसक जहाँ का वहीं तेबार किया जाय, प्रत्येक विभाग के 
लोगों की सब्र शक्तियों का विश्वास होने के लिए उस विभाग का औद्यो- 
गिक जीवन मरसक विविधता-सम्पन्न किया जाय ओर इस तरह प्रत्येक राष्ट्र 
विभाग को स्वावलम्बी व यथासंभव स्वंगुण-सम्पन्न बनासे का ध्येय अपने: 
सामने रखा जाय--यह क्रोपाटकिन की विचार-प्रणाली है । इस तरह से 
स्थानिक स्वयंपूर्णता व स्वावलम्बन का सिद्धान्त ग्रहण करने से खेती व 
दुसरे उद्योग-पन्धे, कच्चे व पक्के माल की खपत, उत्पादक व उपभोक्ता, 
खेती व कारखाने का काम इन सच्चका समुचित मेल बेठाकर नियोजित 
आशिक संगठन ( क्‍9777९व €८070779 ) बनाना बहुत आसान व 
सुविधाजनक हो जाता है । चू कि यह संगठन छोटे क्षेत्र व छोटे लोक- 
समुदाय से शुरू होता है वह बहुत फुटकर नहीं बनने पाता । इस कारण 
स्थानिक लोगों की आवश्यकताओं व मतों का उसपर उचित प्रभाव. 
'पड़ता है, वह अधिक लोकमतानुवर्ती रह सकता है व उसके मातहृत 
प्रत्येक विभाग के लोगों की स्वतन्त्रता व सुख अधिक सुरक्षित रह सकते 
हैं| इसके श्रलावा खुली हवा, काफी पानी, खुले मेदान और सूर्य-किरणों- 
का प्रवेश-आदि प्राकृतिक सम्पत्ति का काफो लाभ सच्को मिलेगा जिससे 
"राष्ट्रय जीवन अधिक नीरोग, तेजस्वी, सम्पन्न और सुसंस्कृृत हो सकता 
है। उद्योग-धंधे व खेती में त्रिजली-जेसी प्राकृतिक शक्ति के उपयोग: 
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करने का ज्ञान आज हमारे पास है ! इसी तरह लोकसत्ता व समाजसत्ता 
जैसी शासन व समाज व्यवस्था-सम्बन्धी पद्धति भी हमें उपलब्ध है | इन 
सच्चका उपयोग करने से भावी भारतीय संस्कृृति को पहले की तरह आम- 
प्रधान व कृपि-प्रधान रखकर भी भोतिक दृष्टि से अधिक सम्पन्न; भोद्धिक 
दृष्टि से अधिक प्रगतिशील, सामाजिक दृष्टि से अधिक समतापूर्ण, राज- 
मैंतिक दृष्टि से अधिक लोकसत्ताक और घार्मिक दृष्टि से अधिक प्रवृत्ति- 
मय किन्तु शान्ति-प्रधान बनाना शकक्‍्य है। परन्तु इसके लिए. भौतिक 
विद्या, यंत्रकला, बुद्धि-स्वातन्व्य, व्यक्ति-स्वातन्त्य, सामाजिक व आर्थिक 
समता, लोकसत्ता व समाजसत्ता इन आधुनिक जगत्‌ के तमाम भौतिक 
व सामाजिक आविष्कारों से पूरा लाभ उठाना चाहिए व ऐसा करते हुए 
हमें अपनी प्राचीन आध्यात्मिक संपत्ति को न गंवाते हुए उसको वृद्धि के 
लिए. इन सन्नका उपयोग करना चाहिए । इस तरह की भावी भारतीय 
संस्कृति की नींव डालने में हमें क्रोपाटकिन के उस श्रथशास्त्र से जो राष्ट्र 
वादी व समाजवादी श्रथशासत्र का समन्वय करके उसने बनाया है, पूरा- 
पूरा लाभ उठाना पड़ेगा । 

जर्मनी व इटली में राष्ट्रीय समाजवादी अथशाञ्त्र के रूप में जो 
साम्राज्यवादी अथंशासत्र आगे चला था उसका क्रोपाटकिन के अथ-शास्त्र 
से कोई संबंध नहीं था | हिटलर का नाजी अथंशास्त्र भत्ते हो अपने 
को राष्ट्रीय समाजवादी अथ-शास्त्र कहता रहा, वस्तुतः वह पूजीवादी व 
साम्राज्यवादी अर्थशास्त्र ही था। एक अर्थ में यह व्यक्तिवादी अथेशास्त्र के 
खिलाफ था और इसीसे उसे 'राष्ट्रीयः कहते थे । उसका उद्गम फ्रे डरिक लिस्ट 
के अर्थशास्त्र से हुआ व समाजवाद से उसका कोई संबंध नहीं रहा । 
ब्रिटिश पूजीवाद को बृद्धि व्यक्तिवादी वातावरण में हुई है इससे वहाँ के 
पूजीवादी शेर-जैसे बन गये हैं। वे संघ चनाकर रहने व चलने को बहुत 
प्रवृत्ति नहीं दिखाते | जर्मन पूजीवाले राष्ट्रवादी अथंशास्त्र को छत्न- 
छाया में पत्ते, इससे उनमें संघ-भावना ज्यादा रही | वे सियाल की तरह 
रहे | दोनों एक-से हिंख हैं ओर दोनों का सच्चा अथशास्त्र साम्राज्य- 
वादी है । सच्चे राष्ट्रवादी व समाजवादी अशथंशास्त्र में विरोध नहीं है, 
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उनका समन्वय हो सकता है ओर वह केसे हो सकता है यह प्रिंस क्रोपाट- 
किन ने अच्छी तरह दिखा दिया है | इसी श्रथंशासत्र के आधार पर 
भारतीय संस्कृति की इमारत हमें खड़ी करनी होगी । 

अमन हम वर्ग-विय्रह व समाजवाद का भारतीय संस्कृति की 
परम्परा की दृष्टि से विचार करें व यह देखें कि भारतीय संस्कृति की 
प्रगति कब व. केसे रुकी | तभी यह बात निश्चित हो सकेगी कि 
भारतीय संस्कृति का रूप क्‍या होगा व मानवनसंस्कृति को वह 
कौन-सा महत्वपूर्ण संदेश देगी ? भारतीय संस्कृति संसार की एक 
महान्‌ व अत्यन्त प्राचीन संस्कृति है व संसार उससे बहुत-कुछ सीख 
सकता है। जितनी यह बात सही है उतनी ही यह भी सही है कि अच 
उसकी प्रगति रुक गई है व मौजूदा समय में वह थूरोपीय संस्कृति से 
पिछुड़ गई है । हमारी संस्कृति की प्रगति क्‍यों रुक गई, यह जानकर 
जबतवक हम आगे कदम न बढ़ावगे, तन्रतक उसे उज्ज्वल स्वरूप प्राप्त 
न होगा और न मानव-संश्कृति में वृद्धि करने की हमारी आकांक्षा ही 
सफल हो सकती है । मानव-संस्क्ति में इद्धि का कार्य मध्य-युग तक यूरो- 
पीय व भारतीय दोनों संस्क्ृतियाँ प्रायः एक समान करती रहीं | बल्कि यह 
कहना होगा कि कुछ बातों में मध्ययुगीन भारतीय संस्क्ृति तत्कालीन 
यूरोपीय संस्कृति से अधिक श्रेष्ठ व संपन्न थी । इधर आधुनिक- 
काल में यूरोपीय संस्कृति बहुत आगे निकल गई । किन्तु अन्न उसकी 
भी गति कुश्ठित हो गई है ओर आगे रास्ता द्वढ़ने की शक्ति उसमें 
बाकी नहीं है। यूरोप के तत्वशों को आगे का मागे दिखाई न देता हो, 
सो बात नहीं । परन्तु लोगों को उस मार्ग पर ले चलने का सामथ्य 
वहाँ के लोकनायकों में नहीं है | यूरोपीय संस्कृति पूंजीवाद व साम्राज्य- 
वाद के मँवर में पड़ गई है ओर उसके चक्कर में से उसे बचा ले जाने 
. की शक्ति उसके नाबिकों या कशंधारों में नहीं दिखाई देती । यूरोप के 
चार प्रमुख राष्ट्र-- इंग्लैंड, फ्रांस, जर्मनो व इट्ली में से जर्मनी व 
इटली में सामथ्योपासकों का एक-एक सम्प्रदाय उत्पन्न हो गया था व 
हिटलर तथा मुसोलिनी जेसे समर्थ पुरुषाथीं राष्ट्रनायक उन्हें प्राप्त हो 
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गये थे । इस तरह जर्मनी व इटली में सामथ्यं तो उत्पन्न हुआ ; परन्तु 
उसका उपयोग मानव-संस्कृति की प्रगति में नहीं तल्कि उसे प्रतिगामी व 
आपउुरी बनाने में किया गया। श्राघुनिक यूरोप में फूले-फले प्रजासत्ता 
व नागरिक स्वातंत्र्य के तत्वों को उन्होंने दिन दह्ड़े पेरों तले रौंदकर 
मानों इस बात का ब्रीड़ा उठा लिया था कि चाहे सारी मानव या यूरोपीय 
संस्क्षति नष्ट-श्रष्ट हो जाय, पर वे प्रजातंत्रात्मक समाज-सत्ताक संस्कृति को 
यूरोप में.न पनपने देंगे। उनके देश के धनिक इसमें उनके पृष्ठ-पोषक 
बने | इस धनिक वर्ग की सेवा से लाचार व भावी साम्राज्यशाही के लाभ 
से मोहित बुद्धि-प्रधान मध्यम-वर्ग तत्व-भ्रष्ट होकर उनकी सेवा करने में 
लगा व अज्ञान किसान-ब्ग को मजदूरों से फोड़कर उन्होंने समाज- 
सत्ता के लिए भगडनेवाली जनता की टठाँग ही तोड़ दी । उनकी 
स्थापित 'जारशाही? से जनता को मुक्त करने के लिए. खून की नदो 
बहानेवाली सशस्त्र क्रान्ति के सिवा दूसरा मार्ग वहाँ के नेताओं को नहीं 
दिखाई दिया । परन्तु हिटलर-शाही व मुसोलिनी-शाही जारशाही से भी 
ज्यादा वैज्ञानिक बन गई थी और उनका राज्यतंत्र भी अ्रधिक 
कार्यक्षम प्रमाणित हुआ । परिणामतः दूसरे महायुद्ध की प्रचंड अग्नि 
धधकी जिसमें यद्यपि यह दोनों तानाशाह मिट गए; किंतु यूरोपीय 
संस्कृति को नष्टप्राय कर गए. । ये हमारा अंदाजा था। यूरोप के 
दूसरे दो देशों--इंग्लैंड व फ्रांस ने--श्रभी लोक-सत्ता का बुरका खुल्लम- 
खुल्ला उतार कर नहीं फेंक दिया है व वे संसार को यही दिखाते हैं कि 
आधुनिक यूरोप की संस्कृति की रक्षा हमारे ही कारण हो रही है। परन्तु 
आज उनकी स्थिति गई-गुजरी हो गई है| इनमें अ्रव किसी प्रकार का 
सामर्थ्य बाकी नहीं दिखाई देता ; अपने साम्राज्य की रक्षा भी उनके लिए. 
दूभर हो गई है व इधर साम्राज्य का लोभ भी पूर्णतः छूटता नहीं है। 
वहाँ के अनेक विद्वान्‌ यह तो मानते है कि यूरोपीय संस्कृति की दृद्धि 
व प्रगति अनम समाजसत्ता द्वारा ही हो सकती है ; परन्तु अपनी इस 
 विद्बत्ता को राष्ट्र के गले उतारने व राष्ट्र से समाजसत्ता की स्थापना कराने 
' का सामथ्य आज उनमें से किसी में भी नहीं दिखाई देता । जिस समय 
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देश को महान्‌ समथ व पुरुषार्थी नेताओं की आवश्यकता होती है उस' 
समय यदि वे पेदा नहीं होते तो यही कहना पड़ता है कि उस देश के 
अधघःपात का समय आ गया है या उसकी संस्कृति का विनाश नजदीक 
है। संस्कृति-बृक्त में जम घुन लग जाता है तत्र महान्‌ व पुरुषार्थी पुरुष- 
रूपी फल उसमें नहीं लगते । आज इंग्लैए्ड व फ्रांस की ऐसी ही शोच- 
नीय स्थिति हुई दोखती हे। आधुनिक-कालीन राष्ट्रीयता, प्रजासत्ता व 
पूजीवाद का. उदय इन देशों में हुआ । उन्होंने कुछ समय तक मानव- 
संस्कृति का नेतृत्व भी किया | भौतिक व सामाजिक विद्या की बहुत वृद्धि 
भी उन्होंने की व इस बात की भी खोज की कि अ्रत्ष आगे के इतिहास 
में मानव-संस्कृति किस युग में प्रवेश करेगी। परन्तु श्रपनी संस्कृति की . 
प्रगति करने का सामथ्य आज उनमें नहीं बच रहा है। इंग्लैश्ड व फ्रांस 
में आज यही अ्रनुभव हो रहा है। वहाँ की राष्ट्रीयता छिन्न-भिन्न हो रही 
है व प्रजा-सत्ता धनिक-सत्ता बन गई है | उनको बुद्धि यह तो जानती हैः 
कि इन दोनों वादों से आगे जाने का समय अन्न आ गया है, किन्तु बेसा 
हाथ से किया नहीं जाता । जानामि घर्म न च मे प्रवृत्तिः। जानाम्यधर्म' 
न च मे निवृत्ति” ऐसी दशा को ये देश आज पहुँच चुके हैं । 
आधुनिक भारत के म० गांधो व पं० जवाहरलाल नेहरू जेसे प्रतापी. 
पुरुष इंग्लेंए्ड में नहीं दिखाई देते | वहाँ की आम जनता साम्राज्य- 
बाद की लूट से मिली सम्पत्ति के कारण तल्व-भ्रष्ट हो गई है। जिस राष्ट्र ने 
प्युरिटन-काल में प्रस्थापित राजसत्ता के खिलाफ बगावत करके सत्ताधारी 
बर्ग द्वारा संस्कृति के प्रवाह पर बाँघे बाँध के तोड़ डालने का सामथ्ये 
दिखाया था, उसमें आज निःशख्त्र क्रान्ति का सामथ्यं बाकी नहीं बच 
रहा | आधुनिक भारत ने १६३० व ३२ में अपूव सत्याग्रह-संग्राम किया 
ओर प्रस्थापित राजसत्ता द्वारा बे-कायदा घोषित कांग्रेत का लड़ाऊ. 
क्रान्ति-यन्त्र प्रतिपक्ष के द्वारा होनेवाले दमन के उम्र व भयंकर शर्त्र- 
' संपात के बावजूद एक साल तक चालू रक्‍खा | किन्तु १६२६ में ब्रिटिश 
मजदूरों ने जब सावेत्रिक इड़ताल-रूपी प्रत्यक्ष प्रतिकार का हथियार प्रस्थापित 
राजसत्ता पर चलाया तो उसके वेकायदा घोषित करने की धमकी भर से वह 
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छोड़ दिया गया | श्रपनी इस कृति के द्वारा संसार को ब्रिटिश मज़दूर-दल ने 
मानों यह बता दिया कि किसी भी प्रकार की राज्यक्रान्ति करने का सामर्थ्य 
उनम॑ नहीं रहा व श्रत्र वे आगे अपनी संस्कृति की प्रगति नहीं कर 
सकते । उसके बाद तो मेंकडानल्ड-जेंसे नेताओं का कंजवेंटिव दल से 
मिलकर, जन्म भर नेतृत्व करके पाले-पोसे समाजवादी दल व तत्वज्ञान 
को दगा देना क्रमप्राप्त हो था| इसके विपरीत म० गांधी ने सत्याग्रही 
तत्वशान की सहायता से आधुनिक भारत में एक प्रचण्ड सामथ्ये उत्पन्न 
किया । इस सामथ्य का उधिष्ठान प्राचीन भारत का आत्मचल है 
ओर इस सामथ्ये की बदौलत आधुनिक भारत में ्रपनी प्राचीन संस्कृति 
का अमिमान भी पैदा हुआ है । उसके साथ ही आधुनिक यूरोपीय संस्कृ 

के प्रति एक तरह की तुच्छुता या अनादर भी उत्पन्न हुआ है। इस 
अनादर-भाव के कारण, संभव है, आधुनिक मारत का अ्धः्पात भी हो 
जाय | यदि भारतीय अंतःकरण में यह भावना प्रत्॒ल होती गई कि 
आधुनिक यूरोप की प्रत्येक बात व विचार त्याज्य व त॒ुच्छ है तो वह 
. अपनी प्राचीन संस्कृति के दोषों से चिपका रहेगा । इतना ही नहीं बल्कि, 
कुछ विचार-शील लोगों को श्राज ऐसा भी लगने लगा है कि अनादर 
करते-करते कहीं उसके उज्ज्वल अंग का श्रनादर न किया जाय व ही 

अंगों का, अनजान में, आदर | किंत॒ यह बात पक्की है कि श्राधुनिक भारत 
आज कार्यक्षम व समर्थ बनने लगा है | उसकी यह कार्य-द्यमता व 
सामथ्य एक-सा बढ़ भी रहा है | इसलिए, ऐसी आशंका के सच होने 
की गुजायश बहुत कम रह जाती है । जब कोई देश जी-जान से अपने 
उद्धार के प्रयत्न में जुट पड़ता है व उसके लिए. आवश्यक त्याग करने को 
भावना उसके बुद्धिशाली लोगों में बहने लगती है तो उसके तत्वशान 
के सदोष रहते हुए, मी उसका अधःपात नहीं होता, चल्कि उसके उद्योग- 
सामथ्य से वह धीरे-धीरे निर्दोष बनने लगता है। आत्मोद्धार के लिए 
ऐसा उद्योग करने की आत्म-प्रेरणा आज भारत में जाग्रत हो गई है व 
हम यह पक्की आशा है कि वह अपने राष्ट्रीय तत्वशान को अधिकाधिक 
निर्दोष व शुद्ध बनाता जायगा | फिर भी हमें यह देख लेना जरूरी है कि 
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हमारे तसज्ञान में, पूर्वोक्त कारण से आज कोन-सी बुराई आ जाने का 
डर है, किस बुराई के कारण प्राचीन संस्कृति की प्रगति कुश्टित हुई व 
उसे आधुनिक यूरोपीय संस्कृति के सामने हार खानी पड़ी !? 

आधुनिक यूरोपीय संस्कृति की उत्पत्ति वर्ग-कलह के रूप में हुईं व 
आज उसका विनाश भी सम्भवतः -वग-कलह में ही होता दीखता है। 
इससे कुछ लोगों की यह मानने की प्रन्नत्ति है कि वर्ग-कलह का 
सिद्धान्त हमें तरिलकुल मंजूर नहीं। हमें ऐसा लगता है कि यह प्रवृत्ति 
कदाचित्‌ हमारी प्रगति में रकावट डाले | हमारा यह स्पष्ट मत है 
कि पूर्ण स्वराज्य की प्राप्ति के बाद अब हमें वर्ग-विग्रह का तत्व 
मंजूर करना पड़ेगा व सत्याग्रह से उसका समन्वय करना पड़ेगा। 
आधुनिक यूरोप ने जो वर्ग-विग्रह किया या उसका अवलम्बन लिया 
उसमें उसने कोई गलती नहीं की | मगर उसने जो भूल की वह तो यह 
कि वर्ग-विग्नरट करते हुए उसने हिसात्मक साधनों का अतिरेक कर 
दिया, राष्ट्रीय चन्घुत्व से उसका चिलकुल समन्वय नहीं किया व इस 
वरा-विग्नह के सिलपिल्ले में प्रजासत्ताक संस्थाओं की बिलकुल जरूरत न 
होगी--यह मानकर प्रजासत्ता पर ही तलवार खींच ली | सत्याग्रह यदि 
वर्ग-विग्रह की नीति बना ले तब भी राष्ट्रीय बंधुत्व को आंच आने की 
जरूरत नहों है; क्योंकि सत्याग्रह-संग्राम में प्रतिपक्ष के व्यक्तियों के 
द्वष की गुजायश नहीं होती | वह तो खास तौर की अन्यायी समाज- 
रचना या खास संस्थाओं के विरूद्ध हो सकता है, उसके किसी व्यक्ति के 
खिलाफ नहीं। पूंजीवादी संस्था या बर्य को मिटाने का अथ पूंजी- 
वबादियों को मिटाना नहीं है । समाजवादी तत्वज्ञान की मो तत्वतः यही 
भूमिका है । काले माक्स ने अपने 'केपिटल? नामक ग्रन्थ की प्रस्तावना 
में यह बात स्पष्ट रूप से कही है कि हमारा ऋणड़ा पूजीवादियों से 
नहीं, पू जीवादी संस्था से है। यदि सत्याग्रही तत्वज्ञान ने समाज-सत्ताक 
व्यवस्था स्थापित करने का निश्चय किया तो वह इस विचार-सरणी का 
ओर भी जोर से समर्थन करेगा व क्रांतिकाल में भी अहिंसात्मक वाता- 


पी 
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चरण कायम रक्खेगा--इसमें कोई सन्देह नहीं है। इसी तरह तत्याग्रही 
तत्वज्ञान लोकसत्ता व सत्याग्रद्दी प्रत्यक्ष प्रतिकार का समन्वय करके 
निःशस्त्र क्रांति को सफल करके दिखा देगा | इस तरह सत्याग्रही तत्वज्ञान के 
यह बिलकुल काबू की बात है कि वह वर्ग-विग्नह व समान-सत्ताक क्रान्ति 
की मानकर भी उसका राष्ट्रीय व लोकसत्ता से समन्वय कर दे । 
अलबत्ता वर्गे-विग्रह व समाज-तत्ताक क्रान्ति का अवलंत्रन लिये मिना यह 
भावी भारतोय संस्कृति की इमारत खड़ी न कर सकेगा । यह मत हमें 
नहीं जँचता कि वर्ग-विग्रह का तत्व प्राचीन भारतीय संस्कृति से बिलकुल 
असंगत है। हाँ, यह सच है कि आधुनिक यूरोप के व्यापारी पू जीवादी 
वर्ग ने सामंतवर्ग के खिलाफ जिस तरह का वर्ग-विग्रह किया, अ्रथवा 
वहां मजदूर आज पूंजीवाद के खिलाफ जिस तरइ वर्गे-कलद कर रहे हैं 
वसा भारत के वेश्यों ने नहीं किया व अबतक यहाँ के मजदूर भी पूंजी- 
द के खिलाफ बेसा नहीं कर रहे हैं। तथापि उसके साथ ही यह भी 
सच है कि प्राचीन भारतीय संध्कृति आधुनिक यूरोपोय संस्कृति के 
मुकाबले भें पिछुड़ गई, उसकी प्रगति रुक गई व श्रन्त में उसे 
आधुनिक यूरोपीय संस्कृति के सामने हार खानी पड़ी | आधुनिक यूरोपीय 
व्यापारी मध्यम वर्ग ने धर्माधिकारी व सामन्त-वर्ग के खिलाफ किसाने- 
वर्ग की सहायता से सफल बगावत की, निदान यूरोपीय मध्यम- 
वर्ग को, श्रद्धायुग से बुद्धि-युग में लाकर छोड़ दिया, राजसत्ता पर 
नागरिक स्वतंत्रता का बंधन लगाकर उसे लोक-नियंत्रित घना दिया, 
सामन्त-बर्ग को नष्ट करके सामाजिक समता व लोकसत्ता के आदशे का 
समर्थन किया व मानव-संस्क्रति में समाज सत्ताक-युग की भविष्यवाणी 
की | लेकिन यह सब करते हुए उसने श्रध्यात्म-विश्वा की पूरी उपेक्षा 
की, समस्त विद्याओं व कलाओं को धनोत्यादन की चेरी बना दिया, 
आत्मबल को शुला दिया व महज शक्ष-त्रल पर सारा दारोमदार रक्‍्खा। 
आधुनिक यूरोप की ये भूलें बहुत बड़ी हैं। यह सब सच है, किन्तु 
. आधुनिक यूरोप की सारी संस्कृति पर तुच्छुता का परदा डालकर हम 
भावी संस्कृति का निर्माण न कर सकेंगे । अ्रगर हमने समाज के कनिष्ठ 
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वर्ग को वरिष्ठ वर्ग के विरुद्ध खड़ा होकर अपने हक-हकूक प्राप्त करने की 
कला न सिखाई तो इससे यह नहीं कहा जा सकता कि हमारी प्राचीन: 
संस्कृति में वरग-कलह नहीं था । प्राचीन भारत में ब्राह्मण व ज्ञत्रियों का 
वर्ग-कलह हुआ था | ब्राह्मण-क्ष॒त्रियों ने वेश्यों ते कलह किया है व द्विज्रों 
ने शुद्र-अतिशुद्रों को दासता में रखने के अनेक प्रयत्न किये हैं | 

ये सन्न बनाव-बिगाड़ वर्ग-कलह के बगैर नहीं हुए हैं ! हाँ, यूरोप की 
तरह यहाँ उसके द्वारा एकराष्ट्रीयवा, लोक-सत्ता, नागरिक स्वतंत्रता की 
स्थापना नहीं हुई | समाज में कोई शूद्र न रहे, ऐसा आदश नहीं पुकारा 
गया। किन्तु इसे हमारी संस्कृति का घडप्पन या गौरव नहीं कह सकते | 
यूरोपीय वश्यों ने वग-कलह में हिंसा-नीति स्वीकार की यह उनकी गलती 
हो सकती हैं; परन्तु हमारे वेश्यों ने यह गलती नहीं की, इसके लिए 
. उनकी स्त॒ति नहीं की जा सकती : क़्योंकि उन्होंने यूरोपीय वश्यों की तरह 
पराक्रम व पुरुषा्थ भी तो नहीं दिखाया ओर न राष्ट्रीयागा व लोकसत्ता 
की स्थापना ही की | ब्राह्मण से लेकर शूद्र तक हमारे सब्र बग राष्ट्रीयता 
व प्रजासत्ता से श्रछूते रहे व ईस्ट इंडिया कम्पनी की सहायता करके 
अपना सारा देश परतंत्रता में डाल दिया | वरिष्ठ वर्ग के दमनकारी प्रभाव 
से बेश्य व शूद्र-श्रतिशूद्र ये वग पुरुषाथंदीन बन गये व उन्होंने अपने 
बल-बूते पर वर्ग-कलह नहीं किया, यह सही है ; परन्तु उन्होंने विदेशी 
विजेताश्रों की सहायता करके दूसरी तरह से वरिष्ठ वर्ग के उस एकतर्फोा 
बगे-कलह का बदला ही तो चुकाया | इसको अपेक्षा यूरोपीय बेश्यों का वगे- 
कलह या वहाँ के वर्तमान मजदूरों का वग-कलह हीन नहीं कहा जा सकता। 
हमारे वेश्य व शूद्र-अतिशूद्रों नेतो अन्याय सहन करने का मानो त्रत ही ले 
रक्‍्खा था इन्होंने तो विदेशियों से मिलकर अपने देश को पराधीन भो 
बना दिया । इससे तो आधुनिक यूरोप ने वर्ग-कलह में हिंसा का अवलम्बन 
लेकर मी जो बढ़ों के अन्याय से ऋगड़ने का सिद्धान्त कायम रक्‍्खा व ' 
इस भगड़े के दर्मियान अनेक श्रेष्ठ सामाजिक व राजनैतिक आदश खड़े 
डरक ले, उसके लिए मानव-संस्क्ृति के इतिहास-लेखकों को आधुनिक 
यूरोप के गुण गाने पड़ते हैं। अब आधुनिक भारत का तबंतक उद्धार 
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नहीं हो सकता जनतक कि वह बढ़ों के अ्रन्याय के खिलाफ बगावत करने 
का तत्व अंगीकार न कर ले | लेकिन हों, उसे आधुनिक यूरोप के दोष 
दिखाने का अधिकार तभी मिलेगा जब हम इस बगावत को शांति या 
अहिंसा द्वारा सफल बनाने का मह्गकाय कर दिखावें । 

-आयों के भरतखरण्ड में बस जाने पर उन्होंने वर्णा्रम-घर्म के रूप 
में अपनी संस्कृति बनाई । इनमें शूद्र व भ्रतिशुद्र दास-कर्म करनेवाले वर्ण 
भी थे। वास्तव में देखा जाय तो वर्णाश्रम-धर्म-संस्कृति ब्राह्मण, क्षत्रिय 
व वैश्य इन तीन बर्णों की ही संस्कृति थी, शुद्ध व श्रतिशूद्र तो उनके दास 
ही थे। उस समय के सभी समाजों में दास-प्रथा थी | यूरोपीय समाज 
में भी मध्ययुग के अन्त तक हमारे चातुर्वण्य की तरह चार वर्ग थे । 
उस काल में सामाजिक समता का अर्थ इन चार वर्गों को तोड़ना नहीं 
था बल्कि किसी भी वर्ग से जन्मे हुए व्यक्ति का गुण-कमोनुसार दूसरे बे 
में प्रवेश पाना था। सबसे निचले शूद्र को भी सबसे ऊँचे ब्राह्मण-वर्ग 
तक पहुँचने को छुट्टी रहे, इतना ही सामाजिक सुधार का अर्थ था । जब 
समाज में घनोत्पादन की मात्रा बहुत कम होती है तत्र बहुनन-समाज्ञ 
संस्कृति व सम्पत्ति से दूर ही रहता है। ऐसे समय सभी को सुसंस्क्ृत 
व सुसम्पन्न करने का श्राद्श बहुत करके किसी को सूभता ही नहीं हे 
व सूका भी तो वह व्यवहार में काम नहीं दे सकता । हमारे यहाँ भी 
जैन व ब्रौद्ध-काल से, ब्रल्कि उससे भी पहले यह प्रयत्न होते आ रहे हैं 
कि शूद्रों की दासतों कम की ज्ञाय व उनकी मौतिक उन्नति तथा जान- 
प्राप्ति के मार्ग खुले किये जायें। बहुतों का अनुमान है कि चावाकि 
का लोकायत-मत इसी तरह का था । किसी भी वर्ण में जन्मे व्यक्ति को 
ब्राह्मण॒त्व का दर्जा मिलने की कल्पना वशिष्ठ-विश्वामित्र के समय से 
चली है व इसके प्रचार में से एक बिचार-कलद् व उत्तमें से एक 
प्रकार का वर्ग-कलह भी उत्पन्न हुआ था । श्रीकृष्ण के भागवत्‌-धर्म 
में --स्त्रियो चेश्यास्तथा शुद्रास्तेडपि यान्ति परां गतिम! यह मत मान्य 
हुआ है व स्त्रियों तथा शूद्रों को समाज में सश्रेष्ठ दर्जा प्राप्त करने की 
छुट्टी दी गई है | नौद्धकाल में तो एक तरह से सवोगीण समाज-क्रान्ति.. 
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“ही हुंकेत्यी व ऐसा लगता है कि उस समय विचार-कलह व बगे-कलह 
प्रचलित रहा होगा । हाँ, यह सच है कि बाद के काल में शुद्रों को 
वदिक संस्कृति का अधिकार नहीं दिया गया; किंतु यह कहना अनुचित 
न होगा कि खुद वह वंदिक संस्कृति ही पीछे रह गई व बौद्ध तथा 
भागवत्‌-संस्कृति आगे आ गई । न्रौद्ध-संस्कृति ने तो वैदिक परम्परा के 
विरुद्ध खुल्लमखुल्ला त्रगावत मचाई थी । भागवत्‌-संस्कृति ने खुली 
बगावत का मार्ग नहीं ग्रहण किया तो भी गीता को वेद से अधिक 
श्रेष्ठ स्थान देकर वेदिक-संस्कृति को गौणता दी । भागवद्धमी संत 
खुल्लमखुल्ला कहने लगे कि वेद्‌ व उपनिषद्‌ के अन्तर्गत आत्मोद्धार- 
सम्बन्धी सारा तत्वज्ञान जम भगवद्दीता में है व भक्ति-मार्ग के इतर 
प्राकृत-ग्न्थों में सी वह भरपूर है तो फिर वेदिक-ज्ञान की क्या जरूरत या 
महत्ता हमारे लिए. रही ? हालाँकि श्राज भी वैदिक कहलानेवाले ब्राह्मण 
ऐसा दुराग्रह रखते हैं कि शुद्र चाहे कितना ही चड़ा हो उसे हम ब्राह्मण 
नहीं कहेंगे, अथवा उसका राज्याभिषेक नहीं करेंगे | किंतु, इसके विपरीत 
व्यास-बाल्मीकि ऋषि-कोटि में चले गये व शूद्र-अतिशूद्र जाति के साधु- 
सन्त हजारों ब्राह्मणों के आध्यात्मिक गुरु बन गये | शुद्रों का वेदिक पद्धति 
ने भत्ते ही राज्याभिषेक न किया हो, परन्तु उन्होंने राजसत्ता व साम्राज्य- 
सत्ता का उपभोग किया एवं उनकी सेवा करके ब्राह्मणों ने उनकी स्व॒ुतियाँ 
कीं व गुण गाये | जो शूद्र महज परिचर्याव्मक कर्म करने के योग्य 
माना.गया था वह कृषि-गौरक्ष-वाणिज्य तो करने लगा ही; परन्तु मंत्री, 
राजा, नहीं नहीं, साधु-सन्त, ऋषि व आध्यात्मिक गुरु भी चन गया। 
भारतीय संकृति में यह एक प्रचण्ड क्रांति हुई थी। इतिहासाचार्य 
स्व० राजवाड़े उसका वर्णन इस तरह करते हैं-- 

उत्तर कुरु में जो अधेजंगली शूद्र महज दास-कर्म करके समाज- 
सोपान की बिलकुल निचली सीढ़ी पर ठुकराया जाता था वह श्रत्र नंदों 
व मौर्यों के शूद्र व इधल शासन-काल में अध्यात्म, नीति, प्रश्नज्या, एक- 
वर्शाता, सर्व-समता व साम्राज्य का विजयी सश्बचालक हो गया । बुद्ध 
व्‌ जिन, विशेषतः गौतम बुद्ध द्वारा की गई यह क्रांति मामूली घर्म-क्रांति 
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या राज-क्रांति श्रथवा मत-क्रांति नहीं थी, वह सर्वव्यापी भेय॑ करे-सेमाजन्‌ 
क्रांति थी। इस प्रचण्ड क्रांति ने वेदिक समाज की नींब लेंखाड़. ही) 
व चातुवर्शिक समाज उथल-पुथल हो गया ।?? हि 
यह प्रचएड समाज-करांति बिना वर्गे-विग्रह के नहीं हुई | इसके बाद 
यद्यपि बुद्धधर्म हिन्दुस्तान में नहीं रद्दा तो भी उसका यह कार्य सदा के लिए 
कायम रहा | बुद्ध ने वैदिक देवताकाण्ड, यज्ञ-्यागादिक कमेकाण्ड और 
सामाजिक विपमता के खिलाफ विद्रोह किया। फिर बुद्ध-घर्म से जाकर मूर्ति- 
पूजा उदय हुई और कुछ समय तक पोराणिक देवताकारड, ब्रतोदच्यापन व 
पूना-विधान एवं कुमारिल भद्ठदि के कर्म-मीमांसा का दौरदौरा रहा। 
लेकिन शंकराचार्य ने अद्वैत वेदान्त के ज्ञानकांड को श्रागे करके देवता- 
काण्ड व कर्मठता को गौणत्व दिया और भागवत्‌-धर्मी संतों ने अद्वित 
वेदान्त के शुद्ध तत्वज्ञान को भक्ति-मार्ग में लाकर आम जनता को निष्काम- 
भक्ति से आ्रात्मोद्धार का व मोक्ष का मार्ग दिखा दिया। इन सन्न 
बातों के होते हुए. कमेंठ मीमांसक ज्ञानमर्गी तथा भक्तिमार्गियों के पीछे 
पड़ गये | प्रत्येक साधु-संत के समय उनकी समता-प्रस्थापना के काये 
का विरोध किया व एक प्रकार का वर्गकलद भी पैदा किया; परल्तु 
साधु-संतों ने सत्याग्रही वृत्ति धारण करके अपना धर्म-सुधार जारी रखा । 
जो गोतम बुद्ध नास्तिक व वेद-निन्दक माना जाता था उसे हिन्दु जनता 
ने ईश्वर-अवतार बना दिया। इस प्रकार संस्कृति-सुधार का यह कार्य 
हुआ तो, पर मध्ययुगीन भारत आधुनिक युग में न थ्रा सका | ब्रिट्शि 
शासन-काल में महात्मा गांधी के नेतृत्व में भागवत्‌-घर्मी साथ्ल-संत्तों की 
सत्पाग्रही वृत्ति में से एक निःशस्त्र क्रांतिशासतत्र निर्माण हुँआ। यदि 
स्वतंत्र भारत में यह पैदा हुआ होता तो सहज ही उसे सवांगीण क्रांति 
का रूप मिल गया होता | वह अभी तक नहीं मिला है । हमास खबाल है 
कि वह जल्द हो मिलेगा व उसके आश्रम से बर्ग-विश्रहत्मक स्वोंगीण 
समाज-क्रांति हुई भी तो यह भारतीय राष्ट्रीयता व प्रजसत्ता को आँच 
न आने देते हुए होगी। इस तरह आधुनिक यूरोप में-निर्मित संस्कृति 
को आत्मसात करके, जो क्रांति उसके द्वारा न हो सकी, उसे अहिंसा के 
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'द्वारां करके जब दिखा देगा तभी सत्याग्रही तत्वज्ञान की सच्ची महत्ता 
दुनिया को मलूम होगी व आधुनिक भारत का निर्माण करनेवाली 
संस्कृति आधुनिक यूरोपीय संस्कृति से श्रेष्ठ साबित होगी | 
आधुनिक भारत में म० गांघी श्रीकृष्ण अथवा गोतम बुद्ध की तरह ही 
एक अत्यन्त महान्‌ विभूति हुए। उनके सत्वाग्रही तत्वश्ञान में भागवत और 
त्रौद्ध दोनों धर्मों के तत्व का समन्वय हुआ है और उसे उन्होंने सामाजिक 
श्रौर राजनैतिक क्रांति का रूप दे दिया है। श्रीकृष्ण या बुद्ध के समय जिस 
तरह की सबोगीण क्रांति भमरतखण्ड में हुई उससे भी अधिक सर्वागीण 
क्रांति का समय आज आ गया है। आज हमारे सामने सिफ इतना ही 
प्रश्न नहीं है कि शूद्र अथवा अ्रतिशुद्र में से योग्य व्यक्ति को गुणकर्मो- 
नुसार द्विजत्व प्रास हो अथवा, वह वैश्य, क्षुत्रिय या ब्राह्मण बन सके । चल्कि 
आज तो समाज के वर्ग-सेद को ही नष्ट करके एक-वर्गे ससाज 
स्थापित करने की आवश्यकता मालूम होने लगी है। आधुनिक 
यूरोप में व्यापारीवर्ग के नेतृत्व में जो संस्कृति निर्माण हुई उसके द्वारा लोक- 
सत्ता व सामाजिक समता का आदश सामने आते से ही एकवर्ग समाज 
की कल्पना संसार के सामने प्रस्तुत हुई है। फ्रेंच राज्य-क्रांति के समय 
समता, स्वतंत्रता व चन्धुता के सिद्धांत पर मानव-संस्कृति को रचना 
करने का प्रयोग पहले पहल हुआ । उस समय यह समझता गया था कि 
प्रजासत्ता व मागरिक ख्वतंत्रता को स्थापना हुई नहीं कि सच लोग एक 
ही वर्ग में झा जायंगे। * सामन्‍्तशाही खतम होगी, जमींदार-ब्गे नष्ट 
होगा, और सत्रको सामाजिक समता व नागरिक स्वतंत्रता के अधिकार 
मिलने पर शूद्र अथवा दास या भूदास-वर्ग नहीं रहेंगे। इस तरह 
क्न्रिय व शूद्रन्वग न रहा तो समाज में सिर्फ किसान, मजदूर व 
व्यापारी इनका एक वैश्य वर्ग रह जायगा । अत्येक को जहाँ धार्मिक और 
चौद्धिक स्वतंत्रता मिली क नैतिक, आध्यात्मिक या धार्मिक उन्नति 
के लिए स्वतंत्र रूप से घर्माघिकारी-वर्ग की भी आवश्यकता नहीं रहेगी | 
प्रत्येक किसान - को अपनी जमीव व व्यापारी तथा कारीगर को मजदूरी . 
या मुनाफा उनके कष्ट, साहस और संयम के अनुपात में मिलने लगे 
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त्तो समाथ के किसी भी व्यक्ति को चाहे जो स्थाग मिल सकता है । 
फुलतः किसी व्यवसाय के लोगों को कुछ समय तक उचित से अधिक 
मुनाफा मिला तो उस व्यवसाय में दूसरे लोग शरीक हो जाते हैं ओर 
अनुचित मुनाफे का अनुपात कम हो जाता है। इसके विपरीत जब 
किसी व्यवसाय में काम करनेवाले को उसके काम का उचित मुआवजा 
नहीं मिलता तो उस व्यवसाय के लोग दूसरे धंधे अ्रपना लेते हैं और 
शेप लोगों को उचित मुनाफा मिलने लगता है। इस तरह व्यवसाय- 
स्वातन्त्य॒ और ठहराव-स्वातन्तथ्य की नींव पर सब्र अपने-अपने श्रम के 
अनुपात से संपत्ति प्राप्त कर सकेंगे व अपने-आप एकवर्ग समाज कायम 
हो जायगा, ऐसी अपेक्षा उस समय थी। इसका कारण यह था कि 
औद्योगिक क्रान्ति से जो प्रचए्ड मिल-उद्योग शुरू हुए उनका वास्तविक 
रूप और परिणाम उस समय ध्यान में नहीं आया | ज्यों-ज्यों ओद्रोगिक 
ऋन्ति का स्वरूप विशद होने लगा और समाज के बहुसंख्यक लोगों 
पर उसके परिणाम दिखाई देने लगे, त्यों-त्यों अनुभव हुआ कि 
नागरिक-स्वातंत्रय, व्यवसाय-स्वातन्त्य व ठहराव या इकरार-स्वातन्त्य की 
बुनियाद पर प्रजासत्ता के द्वार एक-वर्ग समाज-रचना नहीं हो सकती | 
अड़े उद्योगों के कारण घरेलू धन्धे ड्रन गये श्रोर किसानों को मिली जमीन 
चेचने की स्वतन्त्रता से साहूकार, दुकानदार व पूंजीवालों के दमनकारी 
प्रभाव में फिर बड़ी जमींदारियां बनने लगी | यान्त्रिक सहायता से प्रचएड' 
उद्योग-धन्धों की तरह विस्तृत खेती करना भी सुलभ है यह पता लगते 
ही छोटी-छोटी खेती नष्ट होकर ओद्योगिक पद्धति की खेती का प्रचण्ड' 
कषि-व्यवसाय शुरू हुआ | इन सत्र प्रव्नत्तियों का स्वाभाविक परिणाम यह 
होगा कि प्रत्येक देश के कारखाने, जमीन व खाने एक अल्प-संख्यक घनिक- 
बग के कब्जे में चली जायेंगी ओर प्रत्येक राष्ट्र की बहु-संख्यक जनता 
इस अल्प-संख्यक मालिक-वर्ग की आर्थिक गुलामी में जा पड़ेगी--यह 
देखकर समाजवादी तत्वज्ञों ने यह ठहराया कि कारखाने, जमीन और 
खानों पर जत्रतक सावजनिक स्वामित्व स्थापित न होगा तबतक एकवर्स 
समाज, स्वतन्त्रता, समता व बंघुत्व के आदश्श अमल में नहीं आ सकते | 
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समाजन्सत्ता का यह तत्व औद्योगिक क्षेत्र में लागू किया हुआ प्रजासत्ता 
का ही सिद्धान्त है । काले मार्क्स ने यह प्रतिपादन किया कि इस प्रजा- 
सत्ता की स्थापना मालिक-वर्ग की उदारदा से नहीं बल्कि मजदूरों के विद्रोह 
से होगी। इस तरह उन्होंने शास््रीय समाजवाद का निरूपण करके पूंजीवाद के 
अन्तर्विरोध और वर्ग-कलह के आधार पर भावी समाजसत्ताक क्रान्ति का 
शास्त्रीय भविष्य-कथन किया । यह भविष्य-बाणी रूस में मोटे तौर पर सही 
ज्ञिकली । और तत्रसे समाज-प्त्ता का एक-वर्ग समाज का आदर्श सत्र 
संसार में फेला | हिन्दुस्तान को प्रजा-सत्ता और राष्ट्रीय-स्वातंत्य के साथ 
ही समाज-सत्ता का आदश स्वीकार करना पड़ेगा व जमीन तथा कारखानों 
का व्यक्तिगत स्वामेत्व मिटाकर स,वे जनिक स्वामित्व स्थापित करने का 
क्रान्ति-कार्य निःशस्त्र साथन से सफल करके दिखाना है । यह क्रान्ति-कार्य 
संगठित असहयोग व सत्याग्रह के तत्वानुसार करना किसान और मजदूरों 
के लिए किस तरह संभव है यह टॉल्ध्टाय के इसी प्रकरण में दिये 
अवतरण से मालूम हो जाता है। 
आधुनिक जगत्‌ की भौतिक विद्या, उसकी बदौलत प्राप्त घनोत्पादन 
के भोतिक साधन, यन्त्रकला व ब्रिजली-जैसी नेसर्गिक शक्ति का उपयोग 
सुलभ होने के कारण आज समाज में शुद्र-अतिशूद्व-जैसे दासवर्ग या दास- 
सहश वर्ग रखने की श्रावश्यकता किसी भी समाज में नहीं रही है । उसी 
तरह सामन्तशाही व पू जावाद की भी जरूरत आज समाज में नहीं रह गई 
है। जिस समय राज्यशास्त्र व युद्धकला त्राल्यावस्था में थी तन्र सामन्त- 
शाही समाज-रक्षा का काम अच्छी तरह कर रही थी व किसी राजा या 
समाज के जुल्म-ज्यादती करने पर बाहुचनल से उसका मुकाबला करना 
सामन्तु के लिए. कठिन न था । बाद में जत्र बड़े-बड़े राज्य कायम हुए 
तन्र सामन्तशाही तोड़नी पड़ी व तमाम फौज व फौजी अफसरों को नकद 
तनख्याह मिलने लगी । जो जितना प्रदेश जीत ले व बाहुबल 
पर राजा बन बैठे, यह व्यक्ति-स्वातन्त्य नष्ट हुआ । इससे सामान्य 
जनता की स्वतन्त्रता बढ़ गई । अच् आज कारखानेदार-जमींदार-बर्ग 
को हटाकंर आम जनता की स्वतन्त्रता बढ़ाने व उनकी दासता मियने का 
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समय शथ्रा गया है। जिस समय हरेक अपने कष्ट के अनुपात से ही 
धनाजेन कर सकता व बिना कष्ट के श्रधिक धन-संचय नहीं कर 
सकता था उस प्राथमिक ओओरोद्योगिक अवस्था में यह सिद्धान्त कि जो 
जितना चाहे पेसा पेदा करे व उससे लाभ उठावे, समाज की अभिवृद्धि 
का पोषक था। किन्तु आज के प्रचण्ढ घनोत्पादन के समय में ऐसी 
स्वतन्त्रता किसी को नहीं दी जा सकती । आज समाज की सम्पत्ति व उसे 
प्रामत करने के लिए किये जानेवाले कष्ट का अनुपात विषम या व्यस्त हो 
गया है । सम्पत्तितालों को हजारों लोगों के जीवन पर सत्ता प्राप्त होने 
लगी है। इस सत्ता व सम्पत्ति को आप बतोर ट्रस्टी के रक्खें-यह कहकर 
इस प्रश्न को हल नहीं किया जा सकता । जब समाज के धनोपाज॑न के 
साधन न्यायोचित होते हँ-अ्र्थात्‌ धनाजन से कष्ट का अनुपात सम 
रहता है--तत्न इस उपदेश से काम चल सकता है कि न्याय-प्राप्त संपत्ति 
को समाज की थाती समझकर इस्तेमाल करो, बहुत जिम्मेदारी के साथ 
उससे लाभ उठाओ्रो, ऐसा करते सुए आ्ात्मकल्याण व लोककल्याण का 
भी ध्यान रक्खो व बिला जरूरत के उसका उपयोग न करते हुए शेष 
सम्पत्ति दान कर दो | परन्तु समाज में घनाजन के कौन-से साधन बाका- 
यदा हों, इसके निर्णय का जो काम कानून का है वह इस नेतिक उपदेश 
से नहीं हो सकता । घनोत्पादन की पद्धति के बदलने से घनोत्पादन के 
मार्ग का रूप भी बदलता है ओर इस बदली हुईं आर्थिक परिस्थिति में 
धनाजन के कौन से मार्ग खुले रहें व कौन से बन्द, इसका फेसला कानून 
के द्वारा करना पड़ता है| पहले की पद्धति में जो मार्ग समाज के लिए 
हानिकारक नहीं थे अथवा जिनमें समाज की ज्यादा हानि होने को संभावना 
नहीं थी वही माग नवीन पद्धतिवाले समाज में अ्रत्यन्त हानिकारक साबित 
होते हैं। फिर भी जिनके लिए वे माग लाभदायक होते हैं उन्हें उन मार्गों 
से मिली सम्पत्ति कष्टाजित ही मालूम होती है ओर वे इस बात को कुबूल 
नहीं करते कि यह सम्पत्ति अन्याय-पूर्वक अर्जित है । इन रास्तों को बन्द 
करने में ऐसे वर्गों की ओर से विरोध होता है ओर सो भी परम्परा व हक- 
मिल्कियत के नाम पर । धनाजन की मार्गे-परम्परा व उससे उत्पन्न हक- 
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मिल्कियत परिस्थिति-सापेक्ष होते हैं व जब्रतक व्यक्तियों के स्वामित्वाधि- 
कार--हक-मिल्कियत-की कानूनन मर्यादा न बाँधी जाय व जो श्रधिकार 
समाज को हानि पहुँचाते हैं वे न छीन लिये जायेँ तचतक समाज की प्रगति 
नहीं हो सकती । ऐसे वर्ग इस सिद्धांत को मंजूर नहीं करते । ऐसे वर्गों 
के विरोध के चदोलत ही समाज में क्रांति की नोच्रत श्राती है | औद्योगिक 
क्रांति के कारण आज समाज-सत्ताक क्रांति की जरूरत पैदा हो गई है व इस 
क्रांति का काय इस छिद्धांत से नहीं हो सकता कि व्यक्ति सम्पत्ति व सत्ता 
का उपभोग समाज के ट्रस्टोी--वाली--के तौर पर करे | समाज में सत्ता 
व सम्पत्ति का बटवारा केसे किया जाय, समाज के व्यक्तियों को सत्ता व 
सम्पत्ति का लाभ किस तरह मिले व सत्ता तथा सम्पत्ति के बँटवारे में 
समाज की नेतिक उन्नति व भौतिक साधनों का हिसाच लगाकर किस 
अनुपात से कानून-द्वाय समता अमल में लाई जाय व किस हिसाब से 
विषमता कायम रक्‍्खी जाय, इसका निश्चय एक बार हो जाय श्रोर 
तस्कालील भौतिक व नेतिक उन्नति के अनुरूप समाज-रचना का बाकायदा 
सिलसिला जम जाय तो फिर उस समाज-रचना के अनुसार सत्ता व. 
सम्पत्ति का जो भाग किसी व्यक्ति को मिलेगा उसका उपभोग वह केसे 
करे, यह बताने के लिए इस सिद्धान्त का जन्म हुआ है | इस सिद्धान्त से 
लोक-सत्ताक अथवा समाज-सत्ताक क्रान्ति का कार्य नहीं हो सकता ; 
हाँ, समाज-सत्ताक क्रान्ति के बाद भी कुछ व्यक्तियों को अधिक सत्ता 
देनी पड़ेगी व कुछ को औरों से ज्यादा सम्पत्ति भी रखने देना पड़ेगी । 
उस सत्ता व सम्पत्ति के उपभोग के सम्बन्ध में कानून के कुछ बन्धनों के 
रहते हुए. भी उनसे यह काम पूरी तरह से नहीं हो सकता। उनके लिए 
इस नेतिक तत्व के उपदेश की जरूरत रहेगी। परन्तु इस काम के लिए. 
भी ऐसे सत्याग्रहयों की जरूरत रहेगी ; जो इस उपदेश को प्रत्यक्ष अपने 
आचरण में लाकर दिखाते हों; कानूनन जो सत्ता व सम्पत्ति उन्हें. मिल 
सकती है उसकी परवाह न कर अपनी कम-से-कम जरूरतों के लिए 
आवश्यक सम्पत्ति कष्ट से प्राप्त करके अधिक सम्पत्ति व सत्ता की अभि 
लाघा न रखते हों, यदि अधिकारी लोगों पर ज््यादती करते हों तो 
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जनता को यह दिखा दें कि उसका प्रतिकार केसे किया जाय व यह 
अन्याय-अत्याचार जन असह्मय हो उठ तन्र समाजसत्ताक प्रजातंत्र के 
खिलाफ भी श्रहिंसात्मक असहयोग का प्रयोग करके प्रस्थापित राजतंत्र 
को बन्द कर दे । समाज-तसत्ताक प्रजातंत्र की स्थापना हो जाने पर भी 
अधिकारी व धजा तथा शासक व शासित यह भेद रहने. ही वाले हैं ओर 
जनतक यह भेद कायम हैं तन्नतक वास्तविक एक-वर्गीय समाज-रचना 
नहीं हो सकती । समाज-सत्ताक प्रजातंत्र मानव-समाज की पूर्णावस्था नहीं 
है। इस समाज-सत्ताक प्रजातंत्र में भी ऐसे दूरदर्शी व निःस्वार्थ लोक- 
सेवक चाहिएं जो उन शअ्रन्यायों को भी महसूस कर लें जो अधिकारी 
बर्ग या बहुमत को प्रतीत न हों या लाजिमी माल्लूम हों, व जो यह दिखा 
दें कि वे टाले जा सकते हैं। ऐसा सत्याप्रही-वग, जिसने सत्य-संशोधन व 
सत्य-संस्थापन को ही अपना नित्य व्यवसाय बना लिया है व जिसके लिए 
अपनी शारीरिक, बौद्धिक व आत्मिक शक्ति का उपयोग करने में ही जिन्हें 
सच्चा आनन्द व जीवन की कृताथता मालूम हो, समाज-मसत्ताक प्रजातंत्र 
के भावी विकास के लिए अत्यन्त श्रावश्यक है | 

म० गांधी ने सत्याग्रह के रूप में जिस आत्मच्नल को संगठित व 
संवर्धित करने का प्रयत्न किया उसकी परम्परा भारतवष में बहुत बड़ी 
है । अत्यन्त प्राचीन काल में आश्रमवासी ऋषियों के ब्रह्मतेज के रूप में 
वह भरतखण्ड में जन्मा । फिर ब्राह्मणु-वर्ग ने यज्ञ-यागादि कमंकाएड व 
देवता-कारड का प्रभाव बढ़ाकर स्वग-प्राप्ति के सकाम धर्म को प्रधानता 
दी | तत्र गौतम बुद्ध ने इस आत्मबल का संरक्षण व संवर्धन करके देवता- 
काण्ड व सामाजिक विषमता के विरुद्ध क्रान्ति करने के लिए बुद्ध-धम का 
व भिन्नु-संत्र का संगठन किया । बाद को यह भिन्तु-संघ भी अवनत होकर 
परिग्रही बन गया व राजा लोगों की दासता में चला गया | तब कुमारिल 
भञ्टदि ने वेदिक धर्म का जो पुनरुजीवन किया उसमें फिर कर्मकारए्ड व 
देवताकाण्ड की महिमा बढ़ी । इसके पश्चात्‌ शंकराचार्य ने पीठों व मठों 
की स्थापना करके अद्वेत वेदान्त के आधार पर शिक्षित लोगों में शुद्ध 
तत्वज्ञान का प्रसार किया ओर मागवत्‌-धर्मी संतों ने इसी अद्वेत के 
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अधिर्‌ पर निष्काम भक्ति के मांगे का उपदेश करके आम लोगों में आत्म- 
बल जीग्रत किया । आज म० गांधी ने इसी परम्परागत प्राचीन आत्मत्रल 
का संगठन करके उसे राजनेतिक व सामाजिक क्रांतिकारी रूप दिया है | 
सत्याग्रही वग' अब किसी खास मत पर अधिष्ठित कोई घम-संप्रदाय नहीं 
रह गया है। महज व्यक्तिगत आध्यात्मिक मोक्ष सत्याग्रह का ध्येय नहीं है । 
लोगों को सवोंगीण उन्नति के लिए. उन्हें सवांगीण क्रांति का मार्ग दिखाने- 
वाला वह एक अखरड क्रांतिशासत्र है । लोक-सत्ता व समाज-सत्ता के रूप 
में उदित एकवर्ग समाज के आदरशों को आत्मसात्‌ करके मानव-समाज को 
पूर्णावस्था प्राप्त होने तक उसका नेतृत्व करने का सामथ्य इस सत्याग्रही 
तल्वशञान में है | भौतिक विद्या व यंत्रकला से उसका विरोध नहीं । बाह्य 
राष्ट से कैसा व्यवहार किया जाय व उसकी नियति को अपने अनुकूल व 
उन्नतिकारी केसे बनाया जाय, यह ज्ञान मनुष्य को भोतिक-विद्या से ही प्राप्त 
हो सकता है | अन्नमय प्राण व प्राणमय पराक्रम इस भौतिक सत्य की 
तरफ से प्राचीन भारत ने आँखें नहीं मू'द ली थीं। भूखे आदमी को ब्रह्म 
अन्न के ही रूप में प्रतीत होता है और वेदांती मनुष्य को भी दोपहर को 
१२ बजे “अन्न पूर्शा्रह्म हे? यह कहकर भोजन करना पड़ता है। इसको 
भुलाकर कोई भी समाज-रचना नहीं टिक सकती व टिकाने का प्रयत्न भी किया 
तो वह सफल नहीं हो सकता । पूजीवादी घनोत्पादक पद्धति से बहुसंख्यक 
लोगों की दाल-रोटी का सवाल अच्छी तरह नहीं हल होता वर घनी-गरीब 
का सापेक्ष अन्तर बढ़कर समाज व राष्ट्र के दो विरोधी गुट्ट बन जाते हैं | 
जीवन व घन की क्षुणभर भी स्थिरता न होने के कारण बहुसंख्य सामान्य 
जनता की नीतिमत्ता भ्रष्ट होने लगती है-- बुशुक्षितः किन्न करोति पापम्‌्‌ 
क्षीण नरा निष्करुण भवन्ति? के अनुसार सामाजिक नीतिमत्ता की बुनि- 
याद अन्न-प्राप्ति के भीतिक आधार पर पड़ी हुई है। सत्याग्रही तत्वशञान 
इसकी उपेक्षा नहीं करता। किन्तु हाँ, यह तत्व उसे मान्य नहीं है कि 
मनुष्य-समाज़ की आवश्यक भौतिक जरूरतें पूरी होने के पश्चात्‌ भौतिक 
सम्पत्ति की बढ़ती के अनुपात से उसकी नेतिक उन्नति होती है अथवा 
उसकी संस्कृति अधिक उन्नत बनती है |--नात्यश्नतस्तु योगाउइस्तिन 
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चैकान्तमनडश्नत श्र्थात्‌-अ्रधिक खाने से मी योग प्रांप्ति नहीं: होती-व. 
बिलकुल न खाने से भी नहीं होती--यह आध्यात्मिक उन्नति का सिद्धान्त 
है । पूँजीवादी समाज में परिमित भौतिक उपयोग करनेवाला एक छोटा 
मालिक-वर्ग व उतकी श्राथिक दासता में खपनेवाला दूसरा बुभुक्षित बहु 
संख्यक सेवक वग बनता रहता है-इससे ऐसे समाज में शांति व नीति की 
अपेक्षा ही नहीं को जा सकती | जिस समाज के बहुसंख्य लोगों को जीवन 
व जीवन-साधनों की बिलकुल स्थिरता नहीं उसमें शांति व नीति का रहना 
अशक्य है। हिंदुस्तान-जैंसे खण्ड-तुल्य राष्ट्र में चालीस करोड़ लोगों की 
दाल-रोटी का सवाल पूजीवाद व साम्राज्यवाद के द्वारा हल करना असंभव 
है व इतनी बड़ो लोक-संख्या की जीवन-यात्रा सुखपू्वंक चलाने का 
सामथ्य महज हस्त-व्यवसाय व ग्रामोद्योगों में या छोटे पेमाने पर की गई 
खेती में है-- ऐसा भी दिखाई नहीं देता | फिर इतना बड़ा भारतीय 
समाज महज आश्रमवासी क्रूषरियों की तरह भोतिक सुखों से विरक्त रहकर 
आत्मिक सुख पर ही संतुष्ट रहेगा; यह नहीं हो सकता |] खण्ड-तुल्य 
भारत की इंस समस्यापूर्ति के लिए. भौतिक विद्या और यन्त्रकला का पूरा- 
पूरा उपयोग करना चाहिए व यह काम घनोत्रादन व घन-विभाजन के 
कार्य को समाज-सत्ता के अ्रधीन करके ही करना चाहिए। पर इस समाज- 
सत्ता को स्थापित करते हुए व स्थापित होने के बाद भी सत्याग्रही वर्ग 
की आवश्यकता भरत-खण्ड को ही नहीं, सारी मानव-संस्कृृति को रहेगी । 

इसके बाद अच भारतीय संस्कृति व मानव-संस्कृति का भेद नहीं 
रह जायगा । भौतिक दृष्टि से आज सारा मानव-समाज एक कुटम्बर में 
अथवा एक घर में समा-सा गया है। उसके लोगों को एकत्र रहे 
बिना गति नहीं है व उनके एकत्र रहने में ही मानव-कुल की 
उन्नति है। परन्तु एक घर में एकत्र रहनेवाले लोगों की तरह उन्हें 
बन्धु-भावना से रहना सीखना चाहिए। इससे आगे अब मानव-संस्क्ृति 
की उन्नति इस बन्धु-भावना के प्रचार व प्रस्थापना पर अवलम्बित हे | 
मानव-हृदय की इस बन्धु-झावना को प्रेम कहते हैं व यह प्रेम-रूपी 
परमेश्वर प्रत्येक के श्रन्तःकरण में रहता है, यह सिद्धांत सत्याग्रही संस्कृति 
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का-्याधार है। एक राष्ट्र के द्वारा दूसरे राष्टर पर अथवा एक वर्ग के 
द्वारां दूसरे वर्ग पर होनेवाले अन्याय का ग्रतिकार करने के लिए जोर- 
शोर की लड़ाई करते हुए भी इस बन्धु-सावना के अन्तिम सिद्धान्त पर 
सत्याग्रह की दृढ श्रद्धा है। मानवी श्रन्तः:करण की न्याय-मावना व 
प्रेम-भावना अथवा सत्य अहिंसा से श्रेष्ठ परमेश्वर का कोई दूसरा स्वरूप 
नहीं । जिनका सत्य व प्रेम पर विश्वास है व सत्य-संशोधन तथा सत्य- 
तंस्थापन के लिए आवश्यक त्याग व कष्ट-लहन की तेयारी है वे 
श्रपने को ईश्वरवादी कहें या निरीश्वरवादी; वे बुद्ध की तरह शून्यवादी 
हों अथवा शंकराचाय की तरह क्षर-सष्टि के मूल में एक अक्षर व अजय 
निगु ण॒ तत्व के माननेवाले हों, वे ईसा के अनुयाई हों या मुहम्मद के, 
वे सत्याग्रही बन सकते हैं। सत्याग्रही के लिए श्रात्मविद्या की जरूरत 
है ; लेकिन इस आत्मविद्या में गूढ़ अथवा विवादास्पद जैसी कोई बात 
नहीं है। आत्मा रथी व बुद्धि सारथी है, इन्द्रियाँ घोड़े हैं, मन उनकी 
लगाम है इतना अध्मात्मशासत्र उसके लिए काफी होता है। बुद्धिरूप 
सारथी विषयोपभोग में ड्ब न जाय, उसके साथ की मनोनिग्नह् की 
बागडोर ढीली न पड़ जाय ओर विषयभोग के चक्कर में पड़कर इन्द्रिय- 
रूपी घोड़े सरपट न दौड़ने लगे, इतना ही अध्यात्मशासत्र हे । बाह्य 
सृष्टि पर प्रभुत्व स्थापित करने व समाज के भौतिक सुखों की समस्या 
हल करने के व्यवहारों के लिए जिस तरह भौतिक विद्या की आवश्यकता 
है, उसी तरह अ्रन्तः-सूष्टि पर प्रश्नुत्व स्थापित करने के व्यवहारों के लिए 
आत्मविद्या की जरूरत है। सत्याग्रही की आत्म-विद्या विवाद के लिए 
नहीं, व्यवहार के लिए है। ग्रन्थ-प्रमाण नहीं, अनुभव-प्रमाण उसको 
अन्तिम कसोटी है । केवल भौतिक विद्या की उपासना करनेवाले लोग 
अन्धकार में पड़ते हैं व केवल आत्मविद्या की उपासना करने वाले उससे 
भी घोर अन्धकार में पड़ते है, ऐसा ईशोपनिषद्‌ में कहा है | इसका 
अनुभव आधुनिक यूरोप के इतिहास से और पिछले तीन-चार सौ साल 
के भारत के इतिहास से संसार को हो चुका है । आधुनिक भारत उसके 
अत्यन्त कटुफल खूच चख चुका है। अतः अन्च आगे वह भौतिक विद्या 
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अथवा श्रात्मविद्या दोनों में से किसी की भी उपेक्षा करेगा, ऐसा नहीं 
मालूम होता । 

अनियन्त्रित विदेशी राजसत्ता से स्वकीय लोक-सत्ता में आधुनिक 
भारत प्रवेश कर चुका | इसके बाद जल्दी ही जिस सत्पाग्रही सत्य 
के सहारे उसे लोक-सत्ता की स्थापना करनी चाहिए उसी के बल पर 
वह समाजन्सत्ता की भी स्थापना करेगा, किन्तु समाज-सत्ता भी 
भारत का अन्तिम संदेश नहीं है। उसका अन्तिम संदेश तो आत्म- 
सत्ता है। इस आत्म-सत्ता की स्थापना होकर मानव-समाज में जन्न 
किसी दंडघारी राजनेतिक संस्था की बिलकुल आवश्यकता न रहेगी 
तभी सच्ची एकबर्ग समाज-रचना स्थापित होगी। आधुनिक काल की एक- 
वर्ग समाज-रचना के व प्राचीन ब्राह्मणत्व के ध्येय में बहुत श्रन्तर नहीं 
है | जेसे सत्ययुग में सिर्फ एक ही ब्राक्मण-वर्ग था, वही अवस्था फिर 
समाज में प्राप्त है, यही मानव-समाज को पूर्ण श्रवस्‍्था की कल्पना 
भारतवाती के हृदय में समाजवाद को श्त्मसात्‌ करने के बाद उदय 
होगी । आधुनिक भारत के समाजवादी नेता पं० जवाहरलाल नेहरू 
ने इसी तरह के विचार अपनी 'मेरी कहानी? में व्यक्त किये हैं । 
इस तरह आधुनिक संसार के अन्य राष्ट्रों के वर्तमान-कालीन इतिहास से 
अपने कार्यों में स्फूर्ति पानेवाले आधुनिक भारत के समाजवादी नेता ओर 
प्राचीन भारत की आध्यात्मिक संस्कृति का अभिमान रखनेवाले महात्मा 


# मगर पश्चिम इस एक-दूसरे का गला काटनेवाली सभ्यता की वुराश्यों का इलाज 
भी अपने साथ लाया है-- साम्यवाद का सहयोग कर, सबके हित के लिए जाति या 
समाज की सेवा करने का सिद्धान्त । यह भारत के पुराने ब्राह्मणोचित आदश से 
वहुत भिन्न नहीं है । लेकिन इसका अर्थ है तमाम जातियों, वर्गों और समूहों को ब्राह्मण 
बना देना ( अवश्य ही धार्मिक अर्थ में नहीं ) और जातिमेद को मिटा देना । हो सकता 

' है. कि जब भारत इस लिवास को पहनेगा ओर वह जरूर पहनेगा, क्योंकि पुराना लिवास 
तो चिथड़े-चिथड़े हो गया है, तो उसे उसमें इस तरह कांटछांट करनी पड़ेगी जिससे वह 
मौजूदा अवस्थाएँ और पुराने विचार दोनों का मेल साथ सके । जिन विचारों को वह 
अहण करे वे अवश्य उसकी भूमि के समरस हो जाने चाहिए। प्ृष्ट ६०३ ( आठ्वां 
संस्करण ) 


आधुनिक भारत 


गांधी जैसे सत्पाग्रही जगद्वन्ध नेता दोनों के दृष्टि-पथ में पानेवाली भावी 
भारतीय संस्कृति के चित्र का द्वत नष्ट हो सकता है । जिस अनुपात से 
स्वृतन्त्र भारत की भावी संस्कृति मूतं-रूप घारण करने लगेगी उसी अनुपात 
से यह द्वेत पूर्णतः नष्ट होकर उसका स्वृहृणीय रूप सारी मानव-जाति की - 
भीतिक व आत्मिक आकांज्षाओं को संतुष्ट करने में समथ होगा ओर वही 
भारतीय संस्कृति मानव-संस्क्ृति कहलाकर सारे संसार में फेलेगो, यह हमारा 
हृढ़ विश्वास है। 

सर्वेडत्र सुखिनः सन्तु | सर्वे सनन्‍्तु निरामयाः॥ 

सबवे भद्राणि पश्यन्तु । मा कश्चिद्दुःखमाप्लुयात्‌ | 
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